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आत्मन; गतिकृलानि परेषा ने समाकतरत ॥ 


घर्म॑ एवं. हतों हानि, घरों रक्षाति रक्षितः | 


जो हि राखे घरम को, तेहि राखे करतार | 


आत्मान॑ सर्वमृतेषु, स्वभूतानि चात्मनि । 
तम परश्यत्रात्मयाजी . स्वाराज्यमपिगच्छाति ॥ 


मर क्कि 
/ ाएमाकए 
“८र्म! शब्द से ही आजककू लोग चिहने लगे हैं| कहते हँ--हर्मी 
उर्म-कर्स के चयर में नहीं पडते। व के पचड़े ने ही दुनिया का नह्य 
फिया है” दूसरे लोग चर्म! को इस ससार को चीज न मान कर केवल 
परलोक ही इसका सुफल सममते-मानते हैं| ऐसे लोग प्रायः इस्र-मक्ति 
को ही सुख्य वर्म समझते हैं। दिन-रात या तो ध्यान-समाधि ने छगे 
रहना या उसकी बातें करना ही ऐसे छोग परम वर्म समझते हैं । ऊिसोके 
टख-दू्द को बात इनके सामने कोई करे, तो तुरन्त कह ढेते हैं--“उह ! 
एमें दुनिया से क्या मनलव !” ये लोग दुनिया से इतना संतलूव जरूर 
रखते है कि खाने को वब्या मिल जाय और सुख-विछास को अन्‍य सामयरी 
भी उपलब्ध हो जाय । इसके लिए ये समाज का कुछ भी उपकार-सहयोय 
न मानकर भगवान के ही ऊपर सब छोडते हैं और कहते हैं कि उन्हीं को 
पा का सब फछ दे । उस कृपा को प्राप्त करने लिए मॉँति-माँति के साधन 
प्रचलित किये गये हैं। कोई ध्यान-समाधि लगाते हैं, कोई “अनहदं वाद 
मुनते हुए 'मुन्न! समाधि लगाते हैं, कोई रतनसेन और पद्मावती की जेस- 
कहानी लिख-सुनकर, उनके दाम्पल्न-खुख में मानसिक क्रीडा करते हुए, 
उसीको परमात्म-जीवात्म-मिछन का प्रगीक समझते हुए, सूफियाना डेंग 
बरतते हैं , कोई भ्रीकृप्ण के साथ गोपियों की रेंगरेलियों की कत्पना करते 
और उसीको मोझ्ष-साथन सममतेनयाते हैं , कोई दिन मे पाँच बार नमाज 
पद कर भगवान्‌ को रिम्ताते हैं और कोई रविवार के दिन पवित्र रह में 
जा कर प्रार्थना द्वारा ही उसकी दया प्राप्त करना चाहते हैं। इस तरह एक्र 
भगवान को भाँति-माॉति से रिमाने का प्रयत्न करते हैं और इसीको वे मुख्य 
उमें सममते हैं]! ये सब भक्त लोग आपस मे लडते भी हैं और एक-दूलरे 
का एत्ड भी करते हैं, केवल इसलिए कि दूसरा उनके ढँय से मगढादं की 
पंसन्‍न नहीं वरता, किसी दूसरे ढँग से करता है! कमी-कभी हलू हि 
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रूप से भी कत्ले-आम हुआ ; इसी “धर्म' की रक्षा के लिए | पाश्चात्य देशों 
में ईसाइयों के ही दो वर्गों में बड़े-बढ़े युद्ध हुए हैं और उनमे लाखो जन 
सारे गये हैं। किसी-किसी भक्त-समुदाय की “धर्म-पुस्तक' मे लिख पी 
दिया गया है कि जो तुम्हारे मत को न माने, उसे अधर्मी सममो और 
कत्छ कर दो । ऐसा करने से तुम्हे पुण्य मिलेगा, जिससे खर्ग-सुख की 
आप्ति होगी | इसी तरह 'धर्म' के लिए छोगों ने अशान्ति फेलायी है ! 

यही कारण है कि दूसरे छोग “धर्म! से चिढने लगे हैं | 
वस्तुत- रखर-उपासना के जो ये भेद हैँ, मत-मजहब या “सम्प्रदाय! हैँ, 
जो एक ग्रकार के ( आस्तिक- ) दशेन मे आते हैं। धर्मशासत्र से इनका 
वेसा कोई सम्बन्ध नहीं है। धर्म तो लौकिक चीज है। कतंव्यशात्र का 
ही नाम “धर्मशास््र' है । 0(तुम्दारा धर्म क्या है” और 'तुम्ददारा कतंव्य कया 
है? एकार्थक वाक्य हैं। सत्य-अहिसा आदि जो नियम समाज-व्यवस्था 
चलाने के लिए बनाये गये, उन्हे ही 'धर्म' कहा गया । ' इस तरद्द मानव- 
मात्र का धर्म एक ही है। किस भी देश या समाज के छोग चोरी करनेकी 
धर्म नहीं कहते ! वे सब उपासना-भेद्‌ तो मत-मतान्तर हैं । जो नास्तिक 
है, ईख़र की सत्ता को नहीं मानता, पर सत्य-अद्विसा तथा वया-स्षमा 
आदि का समुचित पालन करता है, वह मी धर्मात्मा है) सगवान्‌ की भक्ति 
करने वाला भी धर्मात्मा तभी होगा, जब सत्य-अह्िसा आदि नियमों का 
पालन करता हो । अन्यथा, उसे अधर्मी और पापी ही कहेंगे । चाहे 
जितना राम-नाम का जप करे, “शन्नोंदेवीरभीश्ये' करे, नमाज पढे, प्रार्थना 
करे , पर यदि वह चोरी, करता है, डाका डालता है, निरपराध जनों को 
सताता है, तो लोग उसे नीच, भधर्मी और पापी ही कहेंगे । इससे स्पष्ट 
है कि असल में धर्म क्या है। यह धर्म आंचरणम उतारना जो नहीं 
चाहते, जो दूसरों का गला काटते रहते हैं, वे मगवान्‌ का नाम लेकर 
। दुनिया को घोखा देना चाहते हैं | वे इल्ला इतना मचाते हैं. कि भगवान्‌ 
. देसी भक्ति को ही लोग “वर्म”! सममने लगते हैं| फिर छोग यह भी 
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प्रचार करते € कि चाहे जितने पाप करो, हमारे मजढब मे आ जाओ, तो 
भगवान तुम्हे तुरन्त माफ कर देंगे। इस तरह जब अपने पापों से डरे 
हए छोय माफी के लिए इधर झुकते हैं, तो वह पाप की कमाई भी इधर हो 
भेंट कर ठेते €ै। मजे होते हैं। कौन जानता है, मरने के वाद क्‍या 
दोगा | एक नणा तो दै ! जवनर जीते है, उस नशे में मस्त रहते हैं । 
अब हम नरझ नहीं जा सकते, स्वर्ग जायेंगे इस ख्याल से वे नाचते रहते 
£। एसे ही लोग अधिक उपठ्रव करते है; इसी नरह के छोगों ने 
व्वर्म का नाम लेकर जो मदान्वता फेलायी, उससे समाज की शान्ति-समृद्धि 
को खतरा पदा हुआ। इसी लिए दुसरे छोग “धर्म' से चिटने लगे! 
परन्तु क्या यद् ठीक है १ हल्या बडी अच्छी चीज ै। आपके म॒ह मे 
डाई जीचडट भर हे और कहे कि यह हलवा हे', तो आप कसी नरह अपना 
पिठ छुटावेंगे । उससे प्रणा करेंगे। आप “हलवा' नाम से ही चिट जायेंगे । 
पर इसमे 'दल्वा' का क्‍या दोष ? 


टिन्द:जाति ने मानव-वर्म को ही धर्म माना ऐै। मानव-समाज की 
गान्ति-समद्ि के लिए जो कर्तव्य £े, उन्हें ही 'धर्म' कहा है। इंखर-जीव 
आदि से सम्बन्ध रखने वाले मत 'दशनशासत' यहाँ कहे गये हँ। हयारे 
यहा अनेक दशन ह€ , बीसो-सेक्टी उनके अवान्तर-भेद हैं , पर दो भेट 
सुग॒य ए--- १--आगरस्तिक और २--नासग्तिक । हमारे छह मुख्य दर्शनों मे 
भी कई ऐसे हू, जो ईश्वर पी सत्ता नहीं समानते। पर हिन्दू-जाति उन 
सभी दशनों में आध्यात्मिक रस लेती रही दे । धर्म सब का एक--मानव- 
भर्म । और जगह यह बात नहीं । इंशर को न मानने वाला व्यक्ति अपने 
भाप को 'मुसल्मान' या 'ईसारश नहीं कह सझता । कारण; ये सब मजटहब 
?, मत है, सम्प्रदाय | हिन्दू जाति बोई “सम्प्रदाय' नहीं है, जेसा कि 
लोग गलती से सममने छगे है। मास खाने वाला मी हिन्द आर न 
खाने वाला भी । इव्वर फो मानने वाला भी हिन्द और न मानने वाला 
भी। छेद वो परम प्रमाणम्‌' मानने वाला भी टिन्द और अयोवेदस्य वत्तरों 
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भण्डधूत॑निशाचरा” कह कर वेद की निन्‍्दा करने वाला भी हिन्दू | कारण, 
हिन्दू) जाति है | समाज को अभद्वित पहुचाये बिना कोई भी व्यक्तिगत 
जीवन तथा विश्वास में स्वतत्र हैं। इसी लिए हिन्दू-धर्म को 'महान! कहा 
गया है , क्योंकि यह मसानव-वर्म है, और देशकाल तथा परिस्थिति के 
अनुसार इसमें परिवर्तन-परिवर्धन की छूट है। कट्टना चाहिए, हमारे 
पूवजों ने वर्म की पूर्ण व्याख्या की है। इसे समझ न सकने के कारण 
ष्टी लोग कुछ का कुछ कद्दने-सममने लगे हैं । धर्म के नाम पर अवधर्म 
चलाया गया | यही घृणा का बीज | इसे स्पष्ट करने की जहरत है ! 


आज चर्चा है कि सरकारी शिक्षा-सत्थाओं मे घार्मिक शिक्षा जारी की 
जाय, या नहीं ! लोग कहते हैं, किस धर्म की शिक्षा जारी की जाय । 
हम कहते हैं, मानव-वर्म की शिक्षा दी जाय, किसी मत-मजहब की नहीं। 
इसी बात को स्पष्ट करने के लिए यह प्रयास,है । 


इस पुस्तक के तृतीय अध्याय मे यज्ञ-सम्बन्धी चर्चा है। उसमें मेरी 
शक नयी उद्धावना है, जो विद्वानों के पढने योग्य चीज है। इससे धर्म- 
सम्बन्धी एक बडा अन्धकार तो दूर होगा ही , काव्य तथा साहिलयशाख्र में 
फेली हुईं एक भ्रान्त धारणा भो समाप्त होगी । मेरा विचार है, इस यज्ञ- 
सम्बन्धी उद्भावना को अछग निबन्ध के रूप में श्रकाशित कराया जाय और 
इसका अगरेजी अनुवाद छपवा कर पाश्चात्य विद्वानों के पास भेजा जाय, 
जो भारतीय सस्क्ृति तथा सस्कृत-साहित्य की शोव का काम करते हैं। 
सुझे विश्वास है, मेरे विचार से उन्हें सहमत होना पढ़ेगा, और उनकी यह 
गलत विचार-धारा इससे बदल जायगी कि वेद्-युग के लोग आग-पानी 
आदि प्राकृतिक तत्तों की पूजा करते थे। 


“मानव धर्स-मीसासा' देखकर मेरे पुत्र ( चि० मधुधुदून ) के सन नें 
कुछ बिचार उठे । उसने कुछ उपनिषद्‌-वाक्यों का सम्रह किया और उन्तको 


( ड ) 


ब्याग्या फी । दो परिणिष्ट भो उसने वर्नेतिपयक लिखे और यह नव 
पुस्तक में देने की अनुमति मुझ से मगी । उपनिपद्-वाक्य ठेने तो मेने 
आवश्यक नहीं समझे , क््योक्ति वह सव कुछ पुस्तक मे आ चुका है। होप 
दोनों परिशिष्टों मे उसने ऊुछ ठेशी-विठेशी विचारको के उत्छृट विचारों का 
अध्ययन किया है। मेंने इन्हे परिणिष्ट-त्प से नहीं , अपितु पुस्तऊ के प्रारम्भ 
में ही, भूसिदा का परिकणिष्ट बना कर, छापने की सलाह ठे दी । ये उनके 

अपने विचार हैं, अपनी विचार-मरणि है । परन्तु, उसके विचार मानव- 
धर्म-मीसाद्य से मे खाते हैँ । इस भूमिका-परिशिष्ट से भो धर्म के सम्बन्ध में 
घहुत कुछ जानजारी मिलेगी । 


श् 


फकनखल,; 


हे ५ किग्नोरीदास वाजपेर्या 
(वृजयाद्शअमी, २००० । 


भामिका-परिगज्रिष्ट 
य्फृ ९ झा जिले जे हि 7५% ््ु 2 
कक आर उसकी बीखफांखा 
श्री मधुस्दन वाजपेयी 


तुम्द्दारा देनिक जीवन ही तुम्हारा मन्दिर और तुम्हारा धर्म है । 

और, भगर तुम ईंख़र को जानना चाहते हो, तो पहेलियां हलू 
करनेवाले मत बनो । 

अपितु, अपने चारो ओर देखो : तुम उसे अपने बच्चो के साथ खेलते 
पाभोगे । “खलील जिन्नान 


“सानवर्धर्स-मीसांसा” के धर्म व्विचन को पढ कर पाठक देखेंगे कि 
हमारे देश में आजकल “धर्म” शब्द का प्रयोग मत-मजहब के लिए जो 
होने लगा है, वह गलत है, त्याज्य है। हमारे यहाँ तो धर्म को 
अध्यात्म-शाख (८ इश्वर-शास्त्र, परलोक-शास्त्र, आत्म-शास्त्र भादि ) से 
भी एक अलग विधान साना गया है, इसी लछोक की चीज समका 
गया है। यही कारणहै कि मत-मजहब के रूप में हिन्वू-धर्म की 
परिभाषा करने के प्रयन्ष में लोग असफल रहते है। अपनी “हिन्दुस्तान 
की कहानी” में पणिडत नेहरू लिखते हैं कि हिन्दू-धर्म का कोई सर्वसान्य 
सिद्धान्त हो सकता है, तो केवल “सत्य', क्योंकि 'अहिसा! भी हमारे यहाँ 
कोई सर्वमान्य सिद्धान्त नहीं है। लेकिन, आप स्‍्वय कहते हैं, यह कोई 
परिमाषा नहीं हुई । 

ओर मत-मजहब के रूप में हिन्दू-धर्म की परिभाषा हो भी नहीं 

तल । वस्तुत. “हिन्दू” शब्द धर्मवाचक नही, जाति-वाचक है। पारसी 
,बर्म के प्रचारकाल में पारसी लोग 'सप्तसिन्धु! ( पज्ञाब ) को हस्त 


( छ ) 


हल्द! गहने प छोटे में इसे ही पेन्दु' मोर बाद में 'हिन्द' कहने ल्थगे 
कर यहाँ के नियासियों को फुल्दवा से हैन्द! ओर फिर हिन्दू! । 
भारतवर्ष ये सभी प्रान्तो ले पश्चिम की ओर जाने का एकसात्र सार्ग यही 
प्रश ( “सप्तसिन्पु! छा “हप्तहन्दु / ) था । अत. इस प्रदेश से होकर 
जिनने भारतीय सस्हृति के मनुष्य पश्चिमी देशो ( विदेशों ) में ज्ञात थे 
सनी "हईिन्दृ” क्रहलाते थ। प्रान्त का विचार विदिशा के छोग क्‍यों करने 
लगे. क्योंकि जनसाधारण के लिए यह प्रप का प्रदश--सम्रग्न भारत--- 
पहिन्द्र! ही था। इस रद भाग्त के पश्चिमी पेसों ओर उनसे सस्बन्ध 
गउनेवाले सभी देश भारतवर्ष को “एिन्द! फोर यहाँ के निवासियों को 
फीन्दू! कहने लोगो । यूनानी में 'ह'कार का लछोप पोकर “इन्द्र! और 
“हुन्दृ” धाज्द प्रचलित हुणु। अग्रेजों ने उसे ही “इन्ड”, “हय्टो!- 
“दृरिएया”? आदि कर दिया । ८ 


2विठ जार्य, शक, हुण आदि अनेे जातियाँ दुख देन में आयों। सभी 
या की सस्क्षति में घुलमिक कर “हिन्द! समकी-मानों गयों। ज्ञादि- 
ट्रप्िठ क्षय्राग्रणों में से अधिकांग अपने को अनार्य समभते हैं, परन्तु 
ईन्दर कहलाने में उन्‍्टें का सकोच नहों। घोर नाम्तिक रो, जो 
ससार ये कसी जाम्तिक सत के अनुयायी नहों है, अपने को हिन्द! पहले 
६, क्याकिय इस शब्द को णक जाति का बाचक मानत ह₹। धर्म मे 
इसका कोई सन्‍्यन्ध नदी सममते । गोआ में ऐसे ईसाई सोजूद 7, जो 
/एन्दू! शब्द का प्यवष्टार तो अपने लिए नहों करते, परन्तु दिन्दुओं रे 
एसे पोई दवता नही, जिनकी पूजा ये प्रसु सु खीष्ट के साथ न करते शो । 
एस मुसस्यमान भी है, जो शोसांस से बचते है, हिन्दू त्योहार सानत "5 
सौर देवी-ेवता पे स्थान में जा कर सुगएन-सस्सार करते है। अवोरपथी 
सोधर छे गेमर प्रोसम्पदाय बारे आाचारवान घाठ्मण तक हिन्दू है, लिसने 
एह। दिल्ली दसए ऐ, तो रसोट भगुद्ध एों जाय । जिन अदूनों क्री #या मे 


जनक. उन्‍न्‍क बन ऑअऑिििओणत-+ बज 


* स्य£ थी रामदासन सौड हिस्टल 


६4 


( ज ) 


कई “ब्राह्मण! बचते हैं, उन अछूतों को भी “हिन्दू” होने का ग है। वर्णाश्रम 
धर्मी भी हिन्दू हैं ओर वर्णाश्रम के न माननेवाले भी हिन्दू है। कन्धार 
ओर बुखारे से आकर त्रिवेणी में स्नान करके ओर अक्षयवट की पूजा करके 
अपने को कृतार्थ समभनेवाले भी हिन्दू हैं ओर ऐसे भी हिन्दू है, जो 
प्रयाग ओर काशी में रहते हुए इन कामों का विरोध करते है, और अपने 
को “हिन्दू! किसी से कम नहीं समभते। इतनी बात पर तो सभी 
सहमत हैं कि “हिन्दू” शब्द से किसी विशेष सम्प्रदाय का बोध नही 
होता । भारत के बाहर तो खास मक्‍्के-मीने में भारतीय मुसलमान 
भी “हिन्दू” या 'हिन्दी' लहराता है। इसी प्रकार अमेरिका में हर एक 
भारतीय “हिन्दू” कहलाता है, चाहे वह वेप्णव हो, शेव हो, आर्य-समाजी 
हो, सुसलमान हो, सिख हो या ईसाई हो ।& 


इस प्रकार हम देखते हैं कि हिन्दू” शब्द से किसी सम्प्रदाय किया 
सत-सजहब का बोध नही होता । यही कारण है कि कोई भी हिन्दू 
बलपूर्वक अपने मत का प्रचार नही करता, वह किसी को खढडता भी नही । 

तो “हिन्दुत्व” है क्या ?--वह है हिन्द की सल्कृति। हिन्दुओं से 
मिल कर कोई भी व्यक्ति इनमें एकरूप हो सकता है, बशतें कि वह 
हिन्द की सस्क्ृति को अपना ले। हिन्द की सस्कृति अक्षुएण रहनी 
चाहिए। किसी व्यक्ति के विचार चाहे जेसे हों। वह प्रचार चाहे 
जिस मत का करता हो , लेकिन उसका आचार इस राष्ट्र की सस्कृति के 
अनुरूप ही होना चाहिए। इस देश की सस्क्ृति को मानते हुए यदि 
कोई मजहब से ईसाई या मुसलमान भी होगा, तो हिन्दू-समाज उसका 
चहिष्कार न करेगा | इसके विपरीत, जिसने हिन्दू-सस्कृति का त्याग 
” । है, उसके विचार चाहे जितने आस्तिक हों, पर हिन्दू उससे मिलते 


ह हुए मिमकता है, ओर समाज उसका बहिष्कार करने के लिए तेयार 


गि 
रफ 





घ 


# स्व॒० श्री रामदास गौड . हिन्दुत्व 


( मरे ) 


सानता है। एिनद्र छोनेफे लिए इसीलिए हिन्दू-सल्कृति ( हिन्द क्री 
संस्कृति ) ही मुम्य 6 ६? 


शृष्टि में भारत में धर्म (कर्तच्य ) और सरकृति का सरहद सम्बन्ध 
का ह। ( “पनी सरक्ृति को उपासना हमारा धर्म है“--मसानवधन- 
सीमासा )। सिबसो मे, जनों मे, भारतीय बांद्धो में, उन प्रद्मममाजियो 
भे, जा विलेशी नाती हो गये है, उन आयगायानियों में जो हिन्दू-्स्साज 
में बहि'्ए्न नहों हुए है, उन क्वीर-पन्थियों, नानक्श्याहियों और 
गधसस्वामियों मे. जो श्रति-समृति नही मानते, यह सरकृति जिद्यमरान है । 
या एिन्दून्‍्सरकृति है जो हिन्दू-लसाज की उनायक है | & 


६ 

(हिन्दत्य! की एस परिभाषा को ने समभने का ही यह फ़ए है कि 
पिफले दिना में जो राष्ट्ररविभाजन हुआ, राष्ट्र विप्लब हुआ, डसका कारण 
स्थेग सम्प्रदायनेर ससकते-सममझाते है। पर 'सानव्धर्म-मीमासा' फे 
छेखक उनसे सटमत नहीं , उनका कहना है कि “राप्ट्रविप्लल धर्मभेद 
(मम्प्रणयभेढ) से नए्ी, सस्कृति-भेद से टुआ।” "हस किसी भी सम्प्रदाय 
के तो, सर भारतीय है। भारतीय संस्कृति की उपासना हमारा 
धर्म है। इस देश ये छोग पाग्लॉक्कि बातों मे ईसाई या 
एस्लामी सत ग्रहण करवे। सम्प्रदायत ईसाई या मुसलमान हो गये , 
पर भारतीयता तो उनकी नष्ट न होगी न १ कसी नी मत को प्रहण 
बर ये भारतीय ही रहेंगे। टहूस लिए, पारलोकफ्कि उपासना आदि मे 
भेद रखते हुए भी व सथ सरकृति से एक है। मुसनछमान हो जाने से 
कोई छरदी था ध्रानी नहीं हो ज्ञाता! संस्कृति हमारा जीएपन १। हू 
होते छोग नं सकते , एस यह छूट नहीं सकती ।' 


एस प्रयार राष्ट्रीय एकता पे लिए एक नदीन सूझछ दिया है, 'मानय्पम- 


ता पी आज 3 अमकीज अकीअ 


*  रय० प्री रामदास गौ टिम्दुत्य 


( ज) 


कई “ब्राह्मण” बचते हैं, उन अछूतों को भी “हिन्दू? होने का गर्व है। वर्णाश्रम 
धर्मी भी हिन्दू हैं और वर्णाश्रम के न माननेवाले भी हिन्दू है। कन्धार 
ओर छुखारे से आकर त्रिवेणी में स्नान करके ओर अक्षयवट की पूजा करके 
अपने को इृतार्थ समभनेवाले भी हिन्दू हैं ओर ऐसे भी हिन्दू हैं, जो 
प्रयाग ओर काशी में रहते हुए इन कामों का विरोध करते है, और अपने 
को “हिन्द” किसी से कम नहीं समभते। इतनी बात पर तो सभी 
सहमत हैं कि “हिन्दू” शब्द से किसी विशेष सम्प्रदाय का बोध नही 
होता । भारत के बाहर तो खास मक्‍्के-मदीने में भारतीय मुसलमान 
भी “हिन्दू” या “हिन्दी! लहलाता है। इसी प्रकार अमेरिका मे हर एक 
भारतीय “हिन्दू” कहलाता है, चाहे वह वेप्णव हो, शैेव हो, आर्य-समाजी 
हो, मुसलमान हो, सिख हो या ईसाई हो ।& 


इस प्रकार हम देखते हैं कि 'हिन्दू” शब्द से किसी सम्प्रदाय किवा 
मत-सजहब का बोध नहीं होता । यही कारण है कि कोई भी हिन्दू 
बलपूर्वक अपने मत का प्रचार नही करता, वह किसी को खदेडता भी नही । 


तो “हिन्दुत्व” है क्या "--वह है हिन्द की सस्कृति। हिन्दुओं से 

मिल कर कोई भी व्यक्ति इनमें एकरूप हो सकता है, बशर्ते कि वह 
हिन्द की सस्क्ृृति को अपना ले। हिन्द की सस्कृति अक्षुएण रहनी 
चाहिए। किसी व्यक्ति के विचार चाहे जैसे हों। वह प्रचार चाहे 
जिस मत का करता हो , छेकिन उसका आचार इस राष्ट्र की सस्कृति के 
अनुरूप ही होना चाहिए। इस देश की सस्क्ृति को मानते हुए यदि 

कोई मजहब से ईसाई या मुसलमान भी होगा, तो हिन्दू-समाज उसका 

_._ चहिष्कार न करेगा। इसके विपरीत, जिसने हिन्दू-सस्कृति का त्याग 
ककया है, उसके विचार चाहे जितने आस्तिक हों, पर हिन्दू उससे मिलते 

7 रा मिककता है, ओर समाज उसका बहिष्कार करने के लिए तेयार 


«. # स्व० श्री रामदास गौड: हिन्दुत्व 


( रे ) ' 


रहता है। हिन्दू होनेके लिए इसीलिए हिन्दू-सस्कृति ( हिन्द की 
सस्क्ृति ) ही मुख्य है ।& 


इस दृष्टि से भारत में धर्म ( कर्तव्य ) ओर सल्कृति का अहूट सस्बन्ध 
रहा है। ( “अपनी सस्कृति की उपासना हमारा धर्म है”--मानवधर्स- 
मीमांसा )। खिबखों में, जैनों में, भारदीय बोद्धों में, डन ब्रह्मससाजियों 
में, जो विदेशी नही हो गये हैं, उन जागाखानियों में जो हिन्दू-समाज 
से बहिप्क्त नहीं हुए है, उन क्वीर-पन्थियों, नानकशाहियों ओर 
राधास्वारसियों में, जो श्रुति-स्मृति नही मानते, यह सस्कृति विद्यमान है | 
यही हिन्दू-सस्क्ृति है जो हिन्दू-समाज की उन्नायक है । #& 


५ 

“हिन्दुत्व” की इस परिभाषा को न समभने का ही यह फल है कि 
पिछले दिनों में जो राष्ट्रवविभाजन हुआ, राष्ट्र विप्लव हुआ, उसका कारणः 
लोग सम्प्रदाय-मेद समभते-सममाते है। पर “'सानवधर्म-मीमांसा” के 
लेखक उनसे सहमत नहीं , उनका कहना है कि “ाष्ट्रविप्लव धर्मभेद 
(सम्प्रमयभेद) से नहीं, सस्कृति-भेद से हुआ।” “हम किसी भी सम्प्रदाय 
के हों, सब भारतीय है। भारतीय ससस्‍्कृति की उपासना हमारा 
धर्म है। इस देश के लोग पारलछोक्कि बातों में ईसाई या 
इस्लामी मत ग्रहण करके सम्प्रदायत ईसाई या मुसलमान हो गये ; 
पर भारतीयता तो उनकी नष्ट न होगी न ? किसी भी मत को ग्रहण 
कर वे भारतीय ही रहेंगे । इस लिए, पारलोकिक उपासना आदि मे 
भेद रखते हुए भी वे सब सस्कृति से एक है। मुसलमान हो जाने से 
कोई अरबी या ईरानी नहीं हो जाता ! सस्क्ृति हमारा जीवन है। हस 
इसे छोड नहीं सकते , हमसे यह छूट नहीं सकती ।” 


इस प्रकार राष्ट्रीय एकता के लिए एक नवीन सूह्न दिया है, 'सानवधर्म- 
+ स्व० श्री रामदास गौड . हिन्दुत् 


| 
र्ड री 


५ ब् ) 


सीमांसा! के लेखक ने। वह है सस्क्ृति की एकता ] हिन्द का' 
विभाजन तो तभी हो गया था, जब यहाँ सस्क्ृति-भेद पेदा किया यया , 
क्योंकि राष्ट्रीयवा है एक ही शरीरी के अग होने की चेतना, जो कि 
सांस्कृतिक एकता से उत्पन्न होती हैे। सिजविक का कहना है-- 
“यदि किसी राजनीतिक समाज के सदस्यों में एक ही सरकार के 
आज्ञानुवर्ती होने के अतिरिक्त उन्हें पारस्परिक ऐक्य के सूत्र में बांधने के 
'निमिच ओर कोई चेतता विद्यमान न हो, तो उस समाज की स्थिति 
सत्ोपजनक तो होगी ही नही, डसका स्थायित्व भी अपेक्षाकृत कस ही 
होगा। ऐसे समाज में समय-समय पर सम्भावित बाहरी युद्धों जोर 
भीतरी दविघटनकारी आाघातों का सामना करने के लिए आवश्यक सगठन- 
शक्ति का प्रायः अभाव ही होगा। फलूत हमें मानना पढता है कि 
खुक राज्य के सदस्यों को परस्पर आबद्ध रखने के लिए कुछ ओर 
वनन्‍्धनों का होना आवश्यक है, जिनका समावेश हम रराष्ट्रीयता? में कर 
सकते है ।” 

स्टाल्नि के अनुसार “राष्ट्र वह लोकसमुदाय है जो ऐतिहासिक दृष्टि 
से विकसित ओर स्थायी होने के साथ सर्वसामान्य भाषा, भूभाग, 
आर्थिक जीवन ओर सल्क्ृति में परिलक्षित होने वाली विशेष मनोरचना 
से युक्त हो ।? 

भापा ०्गेर ऐतिहासिक परम्परा का अन्तर्भाव 'सस्कृति' में कर के 
उपर्युक्त परिसाषा का सह्षेप यों हो जाता है---“राष्ट्र वह छोक-समुदाय 
है, जो सर्वसामान्य भूभाग, आर्थिक जीवन ओर सस्क्ृति में परिलक्षित 
होने वाली विशेष मनोरचना से युक्त हो ।” 

कहने की जरूरत नहीं कि भूभाग ओर आर्थिक जीवन की विशिष्टता 
से ही सस्क्ृति की विशिष्टता पंढा होगी । 

ओर भूभाग की विशिष्टवा को वो राष्ट्रविभाजन के समर्थक श्री 
एफ० के० खाँ दुर्रानी ने स्पष्ट स्वीकार किया है---“मैं डाक्टर वेनीप्रसाद 
के इस कथन से सहमत हू कि ससार में ऐसा कोई भो देश नहीं हे 


क्र 


( ट ) 


ओर पहाड़ों के कारण भारत जेसा अखणड रुप प्राप्त हो ।” 
की इस अखणडता के ही परिणामस्वरूप भारत में सांस्क्रतिक 
4॥. रहन-सहन, खान-पान, तीज-त्योहार, भाषा-साहित्य, 
अन्यान्य सस्कार आदिं में आज भी सम्पूर्ण भारत अनेक 
वेधियों को मानता है, जो उसे एक सूत्र में बाँधे हुए हैं। 
देशव्यापी तीथ इसमें बहुत सहायक हुणए। हमारे पुराण 
देश के गीत गा रहे है--- 
गायच्ति देवाः किल गीतंकानि 
धन्यात्तु ते भारतभूमिभागे। 
स्वर्गापवगस्य च हेतुभूते 
भवल्ति भूय- पुरुषाः सुरत्वात्‌ ॥| 


राष्ट्रीयवा, इस सस्कृति को यदि हम अलग कर दे, तो हिन्दू- 
हू मानवधर्म फे रूप मे रह जाता है। “जिसे अब, उसकी 
वस्था में, “हिन्दू-धर्स! कहते है, उसका उचित नाम, सस्कृत- 
अवस्था में, 'सानव-धर्म' था, ओर होना चाहिए ।”& 


रतीय धर्मग्रन्थों में धर्म का जो स्वरूप वर्णित है, उस रूप में 
कोई भी इनकार नहीं कर सकता। कम्यूनिस्टों को सब से 
म-विद्व षी माना जाता है , पर किस अधथ में थे आचार-मियम से 
करते हैं? इसी अर्थ में न कि थे आचार-नियम भगवान के 
है पर यहाँ, भारत मे, आचार-नियम को भगवान्‌ का नहीं, 
का विधान साना गया है, मनुप्य के लिए | 
शा है कि नई अवस्था में नया धर्स प्रतिपाढित करने की आवश्यकता 
२, इतिहास-पुराण ओर सब अगोपांगो से परिज्न हित बेद को 


डा० भसगवानदास समन्वय 
लेनिन « धर्म पर 


( ढ़ ) 


सर्वेपामपि चेतेपामात्मब्ञान पर स्मृत्म । 
तद्धयग्नय सबविद्यानाम्‌ ग्राप्यते झम्रतं ततः।। 
सब में समच्ष्टि रखना, सर्व को आत्मवत दखना, पही पस्म धर्म दे ; 
क्योंकि अमरत्व इसी से मिलता है , यही आत्मग्रत्ञ है, जिससे स्वाराज्य 
( दिव्य शान्ति ) सम्भव है। सब प्राणियों म व्याप्त इस आत्मा को 
ही धर्मज्ञ लोग परम देवता सानत है ओर इसके ज्ञान को हो पस्मतीर्थ 
मानते है । ऐसे समदर्शी जनसेवियों के निवास से ही तीर्थों में तीर्थत्व 
आता है [ ---सागवत ] । 
यह समहृष्टि रख कर अपने कर्तव्य-कर्म करना ही शर्म है। गीता 
में भगधान कृष्ण ने कहा है कि यज्ञ, दान, तप आदि धर्मा का त्याग नहीं 
करना चाहिए , उन्हें करमा ही चाहिए। ओर श्रीमद्विष्णुपुराण मे 
भगवान्‌ विष्णु कहते है कि अपना काम छोड कर जो छोग “कृष्ण कृष्ण 
की रट लगाये रहते है, वे धर्म-कर्म से विमुख छोंग हरि के हंपी ओर 
मूर्ख हैं ; क्‍योंकि श्रीहरि का जन्म इसलिए नही हुआ कि लोग उनका 
नाम रटा कर, बल्कि इसलिए कि धमकी सस्थापना हो, लोग धर्माचरण 
में प्रतृत्त हों । 
ओर भगवान्‌ व्यास के शब्ठों मे धर्म का सार है-- 
श्रूयता धर्मसवेस्व॑, श्रुव॒वा चेबावधायेताम्‌। 
आत्मनः प्रतिकूलानि परेषां न समाचरेत्त्‌ | 
[ म० भा०, झान्तिपव ] 
धर्म की इस भारतीय परिसाषा को ही आधुनिक तत्त्वतत्ताओं 
ने ग्रहण किया है। प्रोफेसर जान डेवी की राय मे “वही प्रदृत्ति स्वरूप 
में घार्मिक है, जो व्यक्तिगत होने की आशका होने पर भी, ओर बाधाओं 
के पिरोध में भी, किसी आदर्श लक्ष्य को पाने के लिए जारी रखी जाती 
है, ओर जिसके पीछे यह विश्वास हो कि वह सार्वजनिक ओोर स्थायी 
उपयोगिता वाली है ।” इसी प्रकार फ्रेंच मनीषी रोमाँ रोलां अपने “श्री 


(ण) 


रामक्ृण्ण परसहस” के जीवनचरित्र में ल्खिते हैं “बहुत से व्यक्ति ऐसे 
होने हैं, जो सभी तरह के साम्प्रदायिक विश्वा्सों से दूर रहते हैं, लेकिन 
वाम्तव में उनमें एक अतिबोद्धिक चतना व्याप्त रहती है, जिसे पे समाजवाद, 
साम्यवाद, सानवहितवाद, राष्ट्रवाठ या बुद्धिवाद कहते हैं। विचार का 
लक्ष्य क्या है, इसकी अपेक्षा विचार किस कोटि का है, यह देख कर हम 
निर्णय कर सफऊते हैं कि वह धर्सप्रधूहे या नहीं। अयर वह द्चिर, 
हर तरह की कठिनाई सह कर, एकनिट्ट छयन ओर हर तरह के बलिशन 
की तैयारी के साध, सत्य की खोज को तरफ निर्भयतापूर्चक छे जाता है, 
तो मे उस्ते धर्स ही कहूँगा। क्योंकि वर्म के भीतर यह विश्वास 
सम्मिलित है कि सानवीय पुरुपार्थ का ध्येय वर्नमान समाज के जोवन से 
ऊ चा, बल्कि सारे मानव-समाज के जीवन से भी ऊँचा है । नास्तिकता 
भो, जब वह सर्दा शत सच्ची बलवती प्रकृतियों से निकलती है, ओर जब 
चह निर्वछता की नहीं, बल्कि शक्ति को मूर्त रूप होती है, तो वह सी 
धार्मिक आत्मा की महान्‌ सेना के प्रयाण में शामिल हो जाती है ।” 

, धर्म की यही परिभाषा हमारे देश में की गयो है। जो समाज का 
धारण कर, जिससे अभ्युदय ओर कल्याण हो, वह प्रव्नत्ति धर्म है-- 


धारणाद्धम॑. इत्याहुः। 
यतोभ्युद्यनि:श्रेयससिद्धि, स॒घधम. ॥ 


धर्म का सम 

सत्य, अहिसा, अपरिग्रह आदि किसी एक सामान्य धर्मनियम को हो 
सम्पूर्ण सहत्त्व वे डालनेवाले साधक धर्म के विपय में प्रमाण नहीं साने 
जा सफत्ते। भगवान्‌ सनु, वेढव्यास ओर श्रीकृष्ण प्रम्टति जिन चर्स- 
यतानों को नारतीयों ने अपना आदर्श माना है, उन्होंने स्पट हो 
थाततायी-बच को धर्म बताया है ओर सृष्टि का क्रम जारी रखने के लिए 

उचित सयांदा के भीतर काम एवं क्रोध को अयन्त आवश्यकता बतायो 

हु। रूय की परिभापा भो उन्होंने यह को है किजो कुछ जयतन्‍्त 


) 


( त॑ ) 
लोकहितकारक है, वही सत्य है। आधुनिक भारतीय मवोीषियों में 
लोकमान्य तिलक ने यह सब विवेचन अपने “गीता-रहस्य' में बहुत 
उत्तम रीति से किया है। यह सब विवेचन करते हुए लोकमान्य, 
कहते हैं :--- 

“काम, क्रोध, लोभ आदि प्रबल मनोबृत्तियों का डचित रीति से 
निम्रह करना ही सब झघारों का प्रधान उद्देश्य हे। उनका नाश करना 
कोई सुधार नही कहा जा सकता, क्योंकि भागवव ( ११।१।१५४) में 
कहा है--- 

छोके व्यवाथामिषमयसेवा 
नित्यास्ति जन्तोनंदहि तत्र चोदना। 
व्यवस्थितिस्तेषु विवाहयज्ञ- 
सुराग्रहैरासु निवृत्तिरिष्टा ॥ 

--इस दुनिया में किसी से यह कहना नही पडता कि तुम मैथुन, 
मांस ओर सदिरा का सेवन करो , थे तीनो मनुष्य को खभाव से ही , 
पसन्द हैं। इन तीनो की कुछ व्यवस्था कर देने के लिए, अर्थात्‌ इनके 
डउययोग को कुछ मर्यादित करके व्यवस्थित कर देने के लिंए, शाखकारों ने 
अनुक्रम से विवाह, सोमयाग ओर सोत्रायणी यज्ञ की योजना की है। 
परन्तु तिस पर भी निवृत्ति, अर्थात्‌ निष्काम आचरण, इष्ट है। यहाँ 
यह बात ध्यान में रखने योग्य है कि 'निवृत्ति' शब्द का सम्बन्ध जब 
पञ्चम्यन्त पद के साथ होता है, तब उसका अर्थ अम्ुक वस्तु से निवृत्ति, 
अर्थात्‌ अमुक वस्तु का सर्वथा त्याग, हुआ करता है , वो भी कर्मयोग में 
धनिवृत्ति' विशेषण कर्म ही के लिए उपयुक्त ( प्रयुक्त ) हुआ हैं। इसलिए 
निवृत्तिकर्स का अर्थ निष्काम बुद्धि से किया जानेवाला कर्म होता है ; 
यही अर्थ मनुस्टति ओर भागवत पुराण में स्पष्ट रूप से पाया जाता है। 
( सनु० १२८६ ॥ भागवत १११०१ तथा ७१४॥४७ )। सारांश 
यह है कि नीति के सामान्य नियसों से ही सढठा काम नही चलता 


- ( थ ) 


नीतिशाखत्र ( किवा धर्मशास्त्र ) के प्रधान नियम 'अहिसा में भी कर्तज्या- 
कर्तव्य का सूक्ष्म विचार करना पढता ह। यदि सब लोग हिसा छोड दे, 
तो क्षात्रधर्म कहाँ ओर केसे रहेगा ? यदि क्षात्रधर्म नष्ट हो जाय, तो 
प्रजा की रक्षा केसे होगी १” 


रूसी ऋषि लिओ टाट्सटाय का धमविवेचन 


वह धर्म जो मनुष्य को स्वतन्त्र बनाता है ओर जो हमारे समय 
की सांरी मांगों को पूरा करता है, अब भी वर्तमान है तथा सब मनुष्यों 
पर प्रकट है, ओर गुप्त रूप में ससार के लोगों के हृदयों में विद्यमान है । 
इसलिये इस धर्म को सब छोग समक जाय ओर इसके अनुसार सब 
काम कर । शिक्षित समाज के लोग, जो अशिक्षितों के नेता (मार्ग 
दर्शक ) है, यह समझ लें कि मनुष्य के लिये धर्म एक आवश्यक वस्तु हे । 
बिना धर्म के मनुष्य अच्छा जीवन नहीं ब्रिता सकता ओर विज्ञान धर्म का 
रुथान नहों ग्रहण कर सकता । 

जो छोग जान-वृक कर अथवा अनजान में धर्स की ओट में अधूर 
मिथ्याघर्म का प्रचार करते है, व इस वात को समझ छे कि थे सारे 
साम्प्रदायिक सिद्धान्त ( नियम )।, प्रतिज्ञाएं तथा विधि-विधान, जिनका वे 
समर्थन करते है, ओर जिनकी शिक्षा देते हैं, अत्यधिक हानिकारक है, 
क्योकि वे मनुष्यों से उस केन्द्रीय धार्मिक सत्य को छिपाये रहत है, 
जिसका तात्पर्य है ईश्वर की आज्ञा का पालन करना, मनुष्य जाति की 
सेवा करना, दूसरों के साथ बसा ही व्यवहार करना, जेसा कि कोई 
मनुष्य चाहता है कि दूसरे उसके साथ करें। यही वाल्तबिक धर्म का 
मूल मत्र है। 

केवलछ पूजा-पाठ या मन्दिरों, सस्जिढों या गिरजा-घरों मे जाकर सब्र 
के साथ प्रार्थना कर,लेना ही सच्चा धर्म नहीं है। मतन्न, तन्न तथा नाना 
प्रकारके विधि-विधानों में ही धर्म की परिसमाप्ति नही हो जाती , न 
ये घर्म के अत्यावश्यक ऊग हैं। किन्तु धर्म के सच्चे मानी है :प्जर 


तथा अपने पडोसियों से प्रेम करना ओर इस आज्ञाका पालन करना कि 
“दूसरों के साथ वही करो, जो तुम चाहते हो कि दूसरे लोग तुम्हारे 
साथ करे”। यह नियम सहर्स आर सदाचार का मूलमत्र है । 

6] छा 85, ॥707४07, ए80906ए०7. 76 छ०्प्रोत हक जद 
शात्पोत 80 छ७४० ए0०5, ०ए९०) 80 60 5७ 8)80 पव६० ७7 :---िः 
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भर्थात्‌ जो कुछ तुम चाहने हो कि दूसरे छोग़ों को तुम्हारे साथ 
करना चाहिये, वही तुम भो उनके साथ करो , क्योंकि कानून ओर घर्म 
यही है । ु 
आत्मन: प्रतिकूलानि परेषां न समाचरेत्‌ । 


हजारों वर्ष पूर्व ऋषियों को इस ईश्वरीय आदेश का ज्ञान हुला था । 
पारस्परिक व्यवहार की यह सर्वोत्तम नोति हैं। बराइबिक कहती है-- 
“प्रत्येक मनुप्य को दूसरों के साथ वसा हो व्यवहार करना चाहिश, जेखा 
कि वह चाहता है दूसरे लोग उसके साथ कर ।” इसी बात को चोन के 
सहान धर्माचार्य कन्फ्यूशियस ने कहा है--“दूसरों के साथ वह वात न 
करो, जो तुम नहां चाहते, दूसरे लोग तुम्हारे साथ करें ।” 


यह नियम बिलकुल साधारण है ओरे प्रत्येक सनुप्य को समझ में 
आ सकता है। वास्तव में इससे मनुण्य का सबसे अधिक कल्याण हो 
सकता है। इसलिए इसका ज्ञान होते ही मनुण्य को चाहिए कि वह 
जितनी जल्टों सम्भव हो, इसके अनुसार आचरण करना आरम्न कर दे 
तथा आने वाली सनन्‍्तति को इस नियम की ओर इसके अनुसार जाचरण 
करने को शिक्षा देने में अपनी सारी भक्ति छगा दे। 


ऐसा प्रतीत होता हैं कि बहुत पहले लोगों को इस दियम के 

अनुसार जाचएण करना चाहिए था, क्योंकि इसको शिक्षा कल्स्यूणियल 

और सद्दत्मा बुद्द तथा यहुश्ये उप्रेशक हिलेख ओर ईसा-मसोह ने शक 
-« डी समय में दी थी | 


( थ॑ ) 

पर हजागें वर्ष बोतने पर भी छोग इस नियम के अनुसार लाचरण 
तो करते ही नहीं और न बच्चों को इसको शिक्षा देते हैं, वल्कि कई 
लोग तो ऐसे हैं जो इसे जानते तक नहीं ओर यदि जानते भी हैं, तो व 
इसे था तो अनावश्यक समभते है , या अन्यचहार्य मानते है । 

डेढी-मेढी साम्प्रदायिक्र, राजनीतिक, वेज्ञानिक ओर सामाजिक यलियों 
में भटकने वाले कहेंगे--“परन्तु क्या यह सम्भव है कि 'आत्मवत्‌ सवबे- 
थूतेषु यः पश्यति स पश्यति! अथवा “आत्मन: प्रतिकूलानि परेर्पा 
न समाचरेत्‌! ( अर्थात्‌ दुसरे लोगों के साथ वही व्यवहार करो, जो 
तुम चाहते हो कि दुसरे लोग तुम्हारे साथ करें ) जते सूत्रों में राम्प्र्ण 
झैवरीय आज्ञा भोर सानव्धर्म का सार आ जाय ?” 

णसे लोग यह समभते है कि इग्चरीय आज्ञा तथा मनुष्य के धर्स 
का प्रतिपाइन सीधी ओर सरल भाषा में नहीं हो सकृृता, बल्कि विह्तार- 
पूर्ण ओर जटिल सिद्धान्तों के रूप में उसका समझाया जाना जरूरी 

यह बात बिलकुल सत्य है कि धर्म का तत्त्व बहुत छोगा ओर साल 
है, कितठु इसका छोटापन ओर सरलता हो इस बात का प्रमाण ह कि यह 
एक सच्चा, स्पष्ट, त्रिकाल टिकने वाला ओर धर्म-सम्मत नियम है--ऐसा 
झैवरीय नियम है, जो मनुष्य-जातिके हजारों वर्षो के _अनुमव का 
निष्कर्प ह। यह किसी एक मनुण्य अथवा समाज का वदाया हुआ 
नियस नहीं, जो अपने आपको धर्म ( सत-मजहब ) के रक्षक, शासक 
या वेज्ञानिक कहते ६। राज्य के कानूनों एवं विज्ञान की पोधियों में 
बहुत सी अच्छो-भच्छो बात हो सफतो है। उनमें कई बातों को गहरो 
भोर क्लिएट चर्चा को गयो है। यह सय बुद्धियुक्त जोर महत्त्वपर्ण मक्ले 
हो हो, पर इन बातों को थोडे से लोग हो समझ सकते ६। किन्त, 
यह नीति ऐसी है, जिसे सब समझ सकते है ओर इस पर अमल सी 
कर सकते है। जाति, धर्म, विदा, वबय, देश--किसी दात की 


कद नहों । 


साम्प्रदायिक, राजझ्ोय अथवा वेज्ञानिक ढलोलें जो किसो एक स्थान 
। #. 


(न ) 


ओर एक समय में सही मान लछी गयी है, दूसरे स्थान ओर दूसरे 
समय में गलत हो सकती है । परन्तु यह व्यवहार-नीति ऐसी है, 
त्रिकाल सत्य है । जिन छोनों ने इसे एक बार समभ लिया है, उनके 
किए यह सदा सही बनी रहेगी । 
दूसरे नियसों ओर इस नियम में एक मुख्य अन्तर है। इन सभी 
साम्प्रदायिक, राजनीतिक एवं वेज्ञानिक नियमों से छोगों को न सच्ची 
शान्ति मिलती है ओर न उनका कल्याण ही होता है । सच तो यह है कि 
इन नियमों की बदोलत ही छोगों में अधिकाधिक वेरभाव एवं दुख- 
द्ारिद्रय की वृद्धि होती है । 
उसके विपरीत हमारी व्यवहार-नीति से--आचार के इस खबर्ण 
-सूत्र से--मजुप्य को सच्चा छख, प्रेम ओर शान्ति प्राप्त हो सकती है। 
उसके लोक-परलोक दोनो छघर सकते है। बस मानव केवऊल एक 
बात को मान के और डस पर असल करे--कभी दूसरे के साथ वेसाः 
व्यवहार न करे, जो उसके साथ होने पर उसे नापसन्द हो। “आत्मन. 
ग्रतिकूलानि परेषा न समाचरेत्‌”, यह नीति अत्यन्त छाभप्रद एव 
मनुष्य-जाति का उपकार करने वाली है , यदि छोग इस पर अमल 
करें। यह मानव-समाज के सभी पारस्परिक सम्बन्धों को निर्धारित 
करती है । द्वप तथा रूडाई-कगडे के स्थान पर ग्रेममाव तथा सेवाभाव 
की प्रतिष्ठा करती है। यदि मनुप्य अपने आपको इन धोखा देने वाले 
नियमों से बचा के, यदि मलुष्य इसकी आवश्यकता ओर मानव-जीवन 
के लिए उपयोगी नीति को समझ ले, तो एक ऐसे नवीन अपूर्व विज्ञान 
का आविष्कार हो जाय, जो सव मनुष्यों के लिए एक-सा उपकारी और 
खसार का सबसे अधिक आवश्यक एवं महत्त्वपूर्ण विज्ञान होगा, ऐसा 
विज्ञान, जो उस नियम के आधार पर यह शिक्षा देता है कि भिन्न-मिन्न 
व्यक्तियों तथा व्यक्तियों ओर समाजों के बीच होने वाले कगडों का 
अन्त किस प्रकार किया जा सकता है। ओर अगर इस अपूर्त विज्ञान 
का आविप्कार हो जाय, यह जड पकड जाय, इसका अध्ययन किया 
छ 


जाय तथा आज-कल धर्म के नाम पर प्रचलित मिथ्या विग्वासों तथा 
प्राय अनुपयोगी अथवा नाशक विज्ञानों की शिक्षा के स्थान पर नवयुवको 
ओर बालकों को इसकी शिक्षा भी दी जाय, तो मनुग्य का सारा जीवन 
ही बढल जाय ओर इसी के साथ-साथ उस कष्टमय परिस्थिति का भी 
परिवर्तन हो जाय, जिसमें अधिकांश जन-समाज जीवन बिता रहा है। 


४९९ श्र 
सम्मिश्रण नहीं, समन्वय 
ऊपर धर्म की जो व्यापक पद्चिभाषाएँ उद्छ्त की गयी है, उनमे 
मतभेद के लिए तो कोई स्थान नहीं है। इसी धर्म के विषय म॑ पूज्य 
महात्मा गाधी जी,ने लिखा हे--““र्म-ज्ञान होने पर अन्तराय मिट जात 
$ और समभाव उत्पन्न हो जाता ६। इस समभाव के विकास से हर्म 


अपने सम्प्रदाय को अधिक पहचान सकत हैं।. सभी सम्प्रदायों के 
मल सिद्धान्त एक ही ६ै। सभी म सन्त ख्री-पुरुष हो गये है, आज 
भी सौजद है। सब सम्प्रठायों के प्रति समभाव रखने से अपने 


सम्प्रदाय के प्रति उठासीनता नहीं आती, वल्कि अपने सम्प्रदाय का प्रेम 
अन्धा न रह कर ज्ञानसय हो जाता है, अधिक सात्त्विक, निर्मल 
बनता दे ।? 

किन्तु मत-मजहवों म समभाव रखने का यह अर्थ तो हम नहों छगा 
सकते कि हम “पीटर पीर प्रताप” ( राजा मंहन्द्र प्रताप ) की तरह पूरे 
हिन्द्र . पूरे मुसलमान ओर पूंर इसाई बन जाये। यह सम्मिश्रण 
वांछनीय नहीं, वांछनीय है समन्वय ।' सम्प्रदाय-भेद दे ऊपरी बातों 
को ले कर, बाहरी कर्मकाण्ट को के कर, रहन-सहन का ले कर । इस 
ऊपरी भेद को मिटाने की आवश्यकता भी व्या है ? जब हमार हृदय 
णुक है, तो देहों की अनेकता से कोई बाधा नहीं । हम यह भी नहीं 
कह सरूकते कि ऊपरी क््मकाण्ड को पुकढम छोड दिया जाय। इसका 
अथ होगा सम्प्रदायो का अस्तित्व ही मिटा देना, जिसे लोग पसन्द नहीं 
करते । आवश्यकता है केवल सम्प्रदायों के आत्मा को पहचानने की- 


(फ) 


जो एफ है। यही बात प्न्य गान्धी जी इस प्रकार कहते है---“प्रग्त चह 
होता है कि बहुत से मत-सजहयों को आवश्यकता क्या है। हम जानते 
है कि सम्प्रदाय अनेक है। आत्मा एक है, पर मनुप्य-दह जगणित है । 
देह की अलख्यता ठाले नहीं टल सकती । तथापि आत्मा व्ही पुद्धता 
को हम पहचान सकते है। धर्म का मूल एक है, जले दक्ष का , पर 
डसके पत्ते असख्य हैं ।” 
साम्प्रदायिक सम्सिश्रण इस लिए भी इृष्ट नहों, क्योंकि उनका 
ऊपरी भेढ, देश-भेद्‌ ओर काल-भेढ के कारण है। सानवधर्समीसांसा के 
लेखक ने लिखा है कि जहाँ जमोन काफो है भोर रक़डी कम है, वहा! 
रत देह को जमीन में गाडना धर्स है; पर जहाँ ज़मीन कम है ओर 
लकडी काफी है, वहाँ रत देह को जछा देना ही धर्म है । 
निष्कर्ष यह कि साम्प्रदायिक विद्वेप दूर करने के लिए आवश्यकता 
धर्म के प्रचार की । जो धर्म सब्र सम्धदायों का हृदय है, उसे ज्ञान 
लेने पर अन्तराय मिट जायेंगे और हमारे हृदय एकवा के सूत्र में पिरो 
दिये जायेगे । 
ओर, जब हमारे हृदय पुक है, तो उनके बीच में स्वर्ग के समोरण 
का नृत्य होना उखद है । 


विषय-सूची 

[ पुस्तक के तीनो अध्याय उत्तरोत्तर अधिक चद्दत्तपृर्ण हैं। पहले 
अध्याय में विपय-प्रवेश ही ऐ , दसरे में वर्म के यथार्थ खरप का दिग्दशन 
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' नबध न अ 
सानलंवधड-सानादा 
घ्क्डए उदच्छाद 


+--ज्ण्काल) है) का 


जब यह मनुष्य नाम का प्राणो अपनी विवेक-सुद्धि के द्वारा 
कुछ ऊपर उठने रूमा ओर यायावर ( घुमक्कड ) तथा वन्‍्यजीदन 
की जगह नागरिक या बस्तीदारी का जीवन अपनाने लगा, तो 
सहयोग-सद्भावना का विकास हुआ। अपने नव ( नागरिक ) 
जीवन को अधिक सुखसय बनाने के छिए उस समय के ऋषियों 
मे कुछ नियम बनाये। समाज-व्यवस्था के लिए देसे नियम 
बनाना अनिवाय था। जंगली जीवन में कोई नियस-वन्धन न 
थे। चाहे जिसे चाहे जो सार देता था। चाहे जिसका भोजन 
चाहे जो छीन कर या चुरा वर खा लेता था ! किसी भी ख्री को 
कोई उठा ले जाता था । बच्चा के लिए समुचित व्यवस्था न थी | 
खी-पुरुप का भी व्यवस्थित सहयोग न था! ठीक वही स्थिति 
थी. जो पन्दर था वन-मानसा की देसी जाती है | 


धर्म की आवश्यकता 


धोरे-धीरे मनुष्य की वाणी निक्रढी । भापा वनी ओर इसमे 
विकास होने गा | बुद्धि-विवेक जागृत हुआ ओर सोचा जाने 
छगा कि इधरसे उधर भागते रहने का यह यायावर-जीवन या 
जंगली जीवन छोड़ कर एक जगह बस्ती वना कर रहना अधिक 
अच्छा है। घर बनाना आ गया; पशु-पालन तथा खेती करना 
आ गया ओर विवाह-प्रथा का जन्म एवं विकास हुआ। बच्चों के 
पालन-पोषण की जिम्मेदारी पुरुष ने भी ठी। ख्री और पुरुष के 
काम का बेंटवारा हुआ। बच्चे को साथ ले कर कठिन परिश्रम 
करने मे ख्ली को उतना सक्षुस न देख कर इसे, घर पर सश्चित 
भोज्य सामग्री तथा पश्ुओं आदि की रखवाली के लिए रहना 
ठीक समझा गया और पुरुषव्ग योग-प्षेम का भार अपने ऊपर 
हे कर बाहर के सब काम करने छगा। परन्तु श्ली फिर भी 
पुरुष की अपेक्षा निर्वेछ थी ; अतः ( पुरुष की अनुपस्थिति मे ) 
दूसरे छोग आ कर उसके भोज्य पदार्थ तथा पश्ु आदि छीनने- 
चुराने छगे | स्री बेचारी अपने छोटे बच्चों को सेंभालती या 
उनसे छड़ती ? छड़ने पर भी क्‍या गति | इस तरह अव्यवस्था 
को दूर करने के लिए कुछ नियम बने ओर कहा गया कि इन 
नियमों का पाछून सब को करना चाहिए। कहा गया--हमारा 
धरम है कि इन नियमों का पालन करें। यह हसारा कवेव्य है, 
धसे है। उन नियसों में से कुछ ये हैं--- 

अहिंसा सत्यमस्तेय शौचमिन्द्रियनिमहः । 
“अहिंसा हमारा प्रथम घम है। एक-दूसरे को मारना ठीक 
श्‌ 


ऐ 


विशेष रः 
सामान्य ओर विशेष घर्से 


नहीं है। सचाई का वर्ताव आपस से करना चाहिए। किसी 
की चीज चुराना-छीनना घुरा ह8ै। यह काम न करना चाहिए । 
मन में दगावाजी रखना बुरा छे। सफाई अच्छी चीज दहे। 
अपने सन को तथा आँख आदि को बस में रखना चाहिए। यह 
नहीं कि किसी की कोई अच्छी चीज देखी ओर उसे ले लेने की 
सोचने लगे या जलने छगे। अपनी चीज मे ही सस्तोप से सुख 
लो , उसीसे काम चलाओ | 

इन्हीं नियमों को बढ़ा कर दस की संख्या तक पहुचाया गया 
ओर कहा गया--दशर्क धर्मलक्षणम'--धर्म के ये दस भेद हे ! 
आगे चल कर इसी तरह के ओर नियम-उपनियम घने। इस 
त्तरह धर्म या कतेब्य-शासत्र का विस्तार हुआ । 

ऊपर 'सासान्य धम! का उल्लेख हुआ है। खली, पुरुष, कोई 
भी हो, सब को 'अधिसा' आदि नियमों का पालन करना 
आवश्यक ऐ। इसके अनन्तर “विशेष धर्म) सामने आये। ख््री 
का पुरुष के प्रति तथा पुरुष का स्त्री के प्रति क्या घम्मे या फर्तव्य 
है, इसके नियम बने । ये ख्री-धर्, पति-धर्म आदि “विशेष धम- हें। 

एस प्रफार जब नियम बन गये और लोय उनका पालन ररने 
लगे, तो जोचन सुखभय होने लगा । चह हाय-हत्या रफी ओर 
सुख-चन फी घृद्धि हहै। “धर्म! इन क्ब्य-नियसों को बहने लगे; 
क्योकि सानव-ससाज फा धारण इनसे हुआ । इनके अभाव भे-- 
घर्म फे अभाव मे--समाज दिल्न-भिन्न हो जाता असर फिर बह 
जंगलीपन ! इसीलिए धर्म की प्रतिष्ठा है। परन्तु समा मे 


* 


धर्मरक्षक॑शक्ति 


कुछ ऐसे छोग सदा रहते हैं, जो आसुरी प्रकृति प्रकट करके धम 
से असहयोग करते है। वे खाथ के वशीभूत हो कर धर्म की 
उपेक्षा करते है। उस युग से भी ऐसे लोग थे। उच्होंने 
कहा--"हम तुम्हारे धर्म को नहीं सानते--हम तुम्हारे 'सत्य- 
अहिंसा' आदि के सिद्धान्त-नियम न मानेंगे। जेसा मन होगा, 
करेे। छूटे, मारेंगे, चोरी भी करगे ओर सब-कछुछ करंगे।”? 

इस घोषणा से आवश्यकता हुई एक शक्ति की, जो इन छोगों 
को बल्पूर्वक भी अधम-मार्ग से रोके | पुरुषों की अनुपस्थिति मे 
यह धर्म-द्रोही पुरुष-दछ सब कुछ छीन ले जाता था। रात में 
चोरी भी कर लेता था। भोरतों,को भी जड़ा ले जाता था। 
मार भी देता था। क्‍या किया जाय ९ 

सोचा यह गया कि इस दस्यु-वर्ग से जान-माल बचाने के 
लिए एक शक्ति चाहिए। कुंछ छोग इसके छिए नियत किये 
गये। वे दिन-रात चोकसी करते थ्े। किसी की चीज कोई 
चुराने-छीनने न पाता था। यदि कभी किसी को ये रक्षक छोग 
चोरी करते या किसी की चीज छीनते या घोखा देते पकड़ लेते थे 
तो तरह-तरह की सजाएँ देते थे। सजा देने के नियम जब तक 
न बने, ये अपनी बुद्धि से चाहे जो सजा दे देते थे। हाथ काट 
लेते थे, आँख पोड देते थे, जान से मार देते थे। इस तरह 
अहिंसा? तथा “अस्तेय” आदि धमे की शक्ति से रक्षा हुई, उन 
नियसो का पालन जबदुस्ती कराया गया। इस प्रकार समाज 
की रक्षा करने के लिए, धर्म का पालन कराने के लिए, जो विशिष्ट 


है. 


राजनियस और वर्मे 


ग्क्षक रखे गये उन के भोजन शादि की व्यवस्था वे लोग करते 
श, जिनके परिवारों की ये रहा करते ध। सच छोय अपने 
अपने भोजन से थोह्ा-धोड़ा निकाछू कर इन रक्षकों के मुखिया 
को देते थे ओर वह सब को बांट कर खाता था। यह आजकछ 
के राज्य-कर' का पृव॑रूप था और वह्‌ उस तरह से समाज की 
रक्षा ही 'राज्य-व्यवस्था! का आदि रूप 6 | जो नियम इस दरह 
बलपृषेंक मनवाये गये, उन्हें ही आगे चछ कर 'राज्य-नियद 


चर 


्भनन चाजनओ, 


कहा गया। “अस्तेयम--चोरी न करना चाहिये. दह मे 
नियम हे । जब इस नियस का पालन वलातू क्‍रादा रण आऋर 


न कि ज 
अम्कनलिनना, 


कह दिया गया कि चोरी करने पर सजा दी ज्चऋझ ह कह 
राज-नियस! या 'कानून! कहलाने ल्या। 





विधि और निषेव 


जाने, जाने लगे। अर्थात्‌ समाज को धारण करने के लिए जो 
नियम बने, वे दो भागों मे आगे चलछ कर विभक्त हो गये। 
“नागरिक शास्त्र! में जो कत्तेव्य बताये गये है, वे धर्म ही तो है ! 
बस, यही संक्षेप सें धर्म है। इसी का आगे विस्तार है । कतेव्य- 
शास्त्र ही पहले 'धघम शास्त्र' के नाम रे चलता था । 


विधि ओर निषेध 


कतंव्य या धर्मके दो भुुख्य भेद है--१-सामान्य और २- 
विशेष। “सामान्य” धर्म सब के लिए होता है। “अहिंसा; 
सत्यम्‌, अस्तेयम्‌, शोचम्‌, इन्द्रिय-निम्रह/ आदि "सामान्य धर्म” 
है। सबके लिए इन नियमों का विधान है। और; राजा का क्या 
धम है , प्रजा का राजा ( सरकार ) के प्रति क्‍या धम्म है, क्या 
कतंठ्य है , सनन्‍्तान का अपने माता-पिता के प्रति क्‍या धर्म है; 
ये सब “विशेष घर्म' है, ये दोनो धर्म फिर “विधि-निपेध” भेद से 
दो प्रकार के हैं। 'असहाय पर दया करनी चाहिए! यह “विधि' 
है ओर (हिंसा न करनी चाहिए! “निषेध” है। “असत्य न बोलना: 
चाहिए? “निषेध” है और “सत्य बोलना चाहिए! “विधि? है। कहीं- 
ठहीं (विधि! पर ही अधिक जोर है; जेसे 'सर्त्य वदः--सच 
बोलां ; सच बोलना ही चाहिए। यहाँ 'असर्त्य न वदः कहने 
से काम न चलेगा ;' इसीलिए 'सर्त्यवदः यों विधि! की है। 
मान लीजिए, आपके सामने किसी शक्तिशाली दुष्ट ने किसी 
निरपराध निबंछ को मारते-मारते बेदस कर दिया ओर उसके 

६ 


विधि भी भायस्यक्ता 


प्रर वालों की भी त्रे-इल्लती की। आपसे इतनी सामथ्य नहीं 
कि उस दुष्ट का सामना करके उन असहायां की रक्षा कर छ॑। 
कुछ बोल) तो आप भी ले लिये जाय। आपने एक धर्म की 
उपेक्षा फी, असहाय की सदद नहीं की ! आपमें शक्ति न थी; 
इस लिए आपकी यह धम-उपेक्षा सद्य है। परन्तु, यदि वह 
सताया हुआ व्यक्ति राज-न्यायाल्य मे जाता एै। राज्य को 
पुलिस उस दुष्ट को पकड लेती दे और उस पर अभियोग चलता 
है। इस समय आपको प्रत्यक्षदर्शी साक्षी के रूप में उपस्थित 
किया जाता ४ ओर आप 'फिसी कूगढ़े भे पड़ना मंमट का कास 
है? समझ कर चुप रहना चाहें, तो क्या ठीक होगा ? आप कहें 
“मे भूठ तो बोलूँगा नहीं कि “यहां कोई मार-पीट नहीं हुई ।” 
ओर न यही कट्टगा कि “पुलिस ने जिसे अभियुक्त बनाया ऐ, 
वही वहा मारा-पीटा गया था ।? ऐसा 'असत्व-भाषण' अधमे 
है। “मं ऐसा पाप न करूगा ।” तो, इतने सात्र से आपका 
कतव्य पूरा न होगा। “असर्त्य न व से ही काम न चलेगा। 
सत्य वद' एस विधि का पालन करना होगा। सच वात कहनी 
ही होगी और उस इुष्ट को राज-शासन द्वारा ठीऊ कराना होया। 
तभी समाज की शान्ति ओर सुव्यवस्था स्थिर रह सकेगी। 
इसीलिए 'असत्यं न वद' इस निषेध का ही नहीं, 'सर्त्य बद' एस 
पदिधि' को आगे रुपया गया ऐ । 

भूठ घोलना अपराध ए : क्योकि दूसश को घोग्स देने का 
यह साधन एै। धोखा देने से या ठस-विया से समाज़-ब्यवन्धा 
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बिगडती है। इसीलिए इस धर्म! का पाछन राज्य हारा बढात्‌ 
कराया जाता है। ऐसा भ्ूठ वोढना राज-नियम के अनुसार 
अपराध! है जिससे दूसरों को धोखा दिया जाय। भारतीय 
दण्ड-विधान की धारा ४२५० चहुत प्रसिद्ध दे। परन्तु विधि 
सत्य वद! को भी कहीं-कट्दीं कानून मे ले लिया गया है । किसी 
फोजदारी मामले में आपको पुलिस प्रत्यक्षदर्शी गवाह के रूप मे 
चाहे ओर आप कहें कि में कुछ न कहूंगा, अदालत में न जाऊँगा, 
तो यह आपका अपराध सममा जायगा ओर सजा मिलती हे, 
इसके लिए। यहाँ सर्त्य वद! विधि जव्स्ती मनवाने का अय्न 
राज्य न करे, उस “धर्म' को कानून का रूप न दे दिया जाय, तो 
समाज का कास न चले। तब राज-शासन केसे किसी दुष्ट को 
ठीक करेगा ? इसीलिए कभी-कर्सी विधि! रूप धर्म भी राज- 
नियम बन जाते है। 

दान करना चाहिर” यह “विधि? है। दान एक वहुत बड़ा 
अंग दे धम का। कारण, दान के द्वारा समाज के अनेक उत्तस 
काय होते हैं। पाठशाला, धर्मशाछा; कुए, तालाब, छात्रवृत्तियाँ 
आदि “दान” से ही सम्पन्न होने वाले काम है, जिनसे समाज को 
सुख मिलता है। परन्तु साधारणतः दान” “विधि” को स्वेच्छा पर 
छोड दिया गया है। दान करो, तो उत्कषे होगा; न करो, तो 
कोई जोर नहीं। यह साधारण स्थिति है। परन्तु अत्यन्त 
आवश्यक स्थल में “दान! भी जबद॑स्ती करा लिया जाता है। 
दान! की विधि भी कानून का रूप घारण कर छेतो है। चोरी, 
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टाका। छिट-पसोट, हिसा आदि अण्म को रोकने फे छिए राज्य ने 
पुलिस तथा न्यायालय आदि विभाग स्थापित क्िये। धम का 
एक अंग 'वरिद्या' भी मन जी ने बताया 5 और समाज का प्रत्येद 
उ्यक्ति अपने बच्चों की शिक्षा के लिए प्रिसिपलछ-प्रोफ़्सर बसे और 
इतने अपने यहाँ नोकर रख नहीं सकता ' गरीब को तो थात 
ही दूसरी ऐ, धनी भी शिक्षा का बेला प्रवन्य नहीं कर सलझने। 
उसके लिए राज्य ने शिक्षा-विनाग स्थापित किया। चिद्यात्यय; 
महाविद्यालय ओर विश्वविद्यालय बने। तो विधि-निषेव फ्े 
इन कामों के करने के लिए राज्य को पंसा कहाँ से मिले ? शिक्षा 
में कहाँ से खचे किया जाय ? निपिद्ध ( चोरी, हिसा आदि ) 
कामो फ्रो रोकने के लिए पुलिस रुपना आवश्यक और उसके छिए 
धन चाहिए। यह कहाँ से आये १ जनता को दान देने छा 
उपदेश एसीलिए है। परन्तु सस्भवत- अपनी राजी से यह॒त 
कम लोग राज़ को हन फामो के लिए दान ८, यद्वि स्पेच्छा पर 
छोड दिया ज्ञाय । नव समाज्ञ फा काम न चछ सझेगा। उसी ल्टिए 
राज्य ने जबदस्ती दान' ठेले की व्यवस्था की। उसो को पर! 
पत्ते ह। एतनी आय पर उतना 'ठान राज्य-व्यवस्था के लिए 
परना ही होगा , अन्यथा बल-पृवक्ध छे लिया जायगा । यही राज्य 
हारा गृतीत दाना फर! ए जिससे सदक परनती है रोशनी रोनी 
ए जोर नश्यिां पर पुल पनते 0॥ सबको आराम मिल्दता ४ । 
एस तरह छनेया विधि! सवा निपंेध' अनियापर समझे जाने 

प्र 'राज-नियम' मभेछे लिये जातेरी। 
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विगडती है। इसीलिए इस “धर्म” का पाछन राज्य द्वारा बछातू 
कराया जाता है। ऐसा भूठ बोलना राज-नियम के अनुसार 
अपराध! है जिससे दूसरा को धोखा दिया जाय। भारतीय 
दण्ड-विधान को धारा ४२० बहुत असिद्ध द्वे। परन्तु विधि 
'सत्यं चद! को भी कहीं-कह्ीं कानून मे ले लिया गया है । किसी 
फोजदारी मामले में आपको पुलिस प्रत्यक्षदर्शी गवाह के रूप मे 
चाहे और आप कहें कि में कुछ न कहूंगा, अदालत में न जाऊँगा; 
तो यह आपका अपराध सममा जायगा और सजा मिलती है, 
इसके लिए। यहाँ सर्त्य वद” विधि जबरदस्ती मनवाने का पयल्न 
राज्य न करे, उस “धर्म' को कानून का रूप न दे दिया जाय, तो 
समाज का काम न चले। तब राज-शासन केसे किसी दुष्ट को 
ठीक करेगा ? इसीलिए कभी-कसी “विधि! रूप धर्म मी राज- 
नियम वन जाते है । 

दान करना चाहिर” यह (विधि! है। दान एक वहुत बड़ा 
अंग दे धर्म का। कारण, दान के द्वारा समाज के अनेक उत्तम 
कार्य होते हैं। पाठशाला, धर्मशाला, कुए, ताछाव, छात्रवृत्तियाँ 
आदि (दान' से ही सम्पन्न होने वाले काम हे, जिनसे समाज को 
खुख मिलता है। परन्तु साधारणतः दान” “विधि” को स्वेच्छा पर 
छोड दिया गया है। दान करो, तो उत्कपष होगा , न करो; तो 
कोई जोर नहीं। यह साधारण स्थिति ढे। परन्तु अत्यन्त 
आवश्यक स्थल में “दान! भी जबदंस्ती करा लिया जाता है। 
दान! की विधि भी कानून का रूप घारण कर छेतो है। चोरी, 
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डाका, छट-खसोट, हिंसा आदि अधम को रोकने के लिए राज्य ने 
पुलिस तथा न्यायालय आदि विभाग स्थापित किये। घम का 
एक अंग “विद्या? भी मनु जी ने बताया है ओर समाज का प्रत्येक 
व्यक्ति अपने बच्चों की शिक्षा के लिए ग्रिसिपल-प्रोफेसर वेंसे और 
उतने अपने यहाँ नोकर रख नहीं सकता ! गरीब की तो बाद 
ही दूसरी है, धनी भी शिक्षा का बेसा प्रवस्च नहीं कर सकते। 
इसके लिए राज्य ने शिक्षा-विभ्वाग स्थापित किया। विद्यालय, 
महाविद्यालय ओर विश्वविद्यालय बने। तो विधि-निषेध के 
इन कामों के करने के लिए राज्य को पेसा कहाँ से सिले ? शिक्षा 
में कहाँ से खचे किया जाय ? निषिद्ध ( चोरी, हिंसा आदि ) 
कार्मा को रोकने के लिए पुलिस रखना आवश्यक ओर उसके लिए 
धन चाहिए। यह कहाँ से आये ? जनता को “दान” देने का 
उपदेश इसीलिए है। परन्तु सम्मवत* अपनी राजी से चहुत 
कम छोग राज को इन कासों के लिए 'दान! दें, यदि स्वेच्छा पर 
छोड दिया जाय । तव समाज का काम न चल सकेगा | इसीलिए 
राज्य ने जबदंस्ती दान! लेने की व्यवस्था की। इसी को “कर! 
कहते हैं। इतनी आय पर इतना “दान! राज्य-व्यवस्था के लिए 
करना ही होगे , अन्यथा वरू-पूबक ले लिया जायगा | यही राज्य 
द्वारा ग्रद्दीत दान! 'कर' है, जिससे सडक बनती है, रोशनी होती 
है ओर नदियों पर पुल वनते है । सबको आरास मिलता है ४ 

इस तरह अतेक “विधि! तथा “निषेघ” अनिवाय्य सममभे जाने 
पर 'राज-नियम' मे ले लिये जाते है । 
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धर्म क्‍या है 


युगानुसार धर्म 

कहा गया है कि घ॒र्म की व्यवस्था समाज की शान्ति-ध्यवस्था 
तथा सुख-सम्रद्धि के लिए है। हो सकता है, एक नियम समाज 
के सुख को ध्यान में रख कर जव-कभी बनाया गया हो, पर 
आगे चल कर किसी समय बह नियम अनावश्यक हो जाय ; 
उससे समाज को हानि पहुँचने छय जाय ! त्तव उस नियम को 
हटा दिया जायगा। इसी तरह किसी समय किसी नये नियम 
की उद्भावना भी होगी। देश, कार तथा पात्र के भेद से धर्म-भेद्‌ 
हो सकता है। मुख्य उद्देश्य है समाज की शान्ति-व्यवस्था तथा 
सुख-समृद्धि | इस के हीं लिए सव नियम है, होने चाहिए। धर्म 
से सुख होता हे । सुख अपना भी और समाज का भी। समाज 
मुख्य है और उसी में हम भी है। धर्म के सव नियम इसी कसौटी 
पर कसे जायँगे। हमारे यहाँ बड़ी उदारता से कहा गया है-- 

* यतोड्थ्युद्यनि श्रेयससिद्धि' स धर्म” 

--जिससे अपनी उन्नति हो ओर कल्याण ( मोक्ष ) सुलभ 
हो, वही “धर्म! है। 

चोरी से चोर का* अभ्युद्य' तो है ; बहुत साधन तुरन्त घर 
में आ जाता है ; परन्तु उससे उसका कल्याण नहीं ! आगे मुसीबत 
में पड़ेगा, जेल काटेगा, बन्धन मे पड़ेगा, मुक्त न रह सकेगा ! 
समाज उसे खुला न छोड़ेंगा। इसी लिए उसका वह काम 
( चोरी ) धर्म नहीं, अधम है ! जिससे “यह छोक' बने, अपने को 
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धर्म की कसौटी 
सुख मिले और 'पर-छोक' भी बने, दूसरे छोग भी सुखी हाँ, वह 
धर्म है। “जियो और जीने दो! का सिद्धान्त ही धर्म का मूल है। 
यही कसौटी है। इसके अनुसार धम के नियमों में फेर-फार हुआ 
करता ढे। हमारे यहाँ यह नहीं कहा गया है कि वशिष्ठ या 
यात्नषवल्क्य ने जो कुछ कह दिया, वही “धर्म है। सम्भव दे, 
जिस समय उन्होंने धर्म के वे नियम बनाये थे, उससे आज भिन्‍न 
स्थिति हो। तव हम उन नियमों में वेंघे केसे रहेंगे? हमे 
आवश्यकता के अनुसार उन नियमों मे फेर-फार करना होगा। 
कुछ मजहवाँ में कह दिया गया हे कि जो कुछ यहाँ लिख दिया 
गया है, वह्दी धर्म है !” यह गलत चीज है ! इसीसे जड़ता बढ़ी 
ओर “धम के नाम पर खून-खरावियाँ हुईं। वास्तविक धर्म मे 
ऐसा नहीं हे। यहाँ एक कसोटी दी गयी--(यतोड्भ्युद्य- 
निश्र यससिद्धिः स धर्म । प्रत्येक धर्म को, नियम को, इस पर 
कस छो। कितनी छूट है । हमारे धर्माचार्यो ने बुद्धि पर जोर 
दिया है ओर कहा है कि प्रत्येक नियम की बुद्धि से परीक्षा करो 
ओर देखो कि वह तुम्हारे अभ्युद्य तथा निःश्रेयस मे सहायक 
है कि नहीं । यदि सहायक है, तो उसे 'धम' कहेंगे और बाधक है 
तो “अधम!। श्रीकृष्ण ले कहा है--'ुद्धि शरणमन्विच्छ'-- 
बुद्धि का सहारा छो। 'गायत्री” मन्त्र वेदों का सार है, जिसमें 
भगवान्‌ से यही प्रार्थना की गयी है कि हमारी बुद्धि को यहा 
चुद्धिवाद मे रहता की कामना की गयी दे जो मानव-जीवन का 
मूल हैं। कहा गया है कि अपनी बुद्धि से सोचो, कौन बात क्‍यों 
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ठीक है । कोई भी चाहे जेसे नियम बना कर 'घम' के नाम पर 
चढ्ा दे, यह कह कर कि में ईश्वर का दृत हूं? ; तो क्‍या हमें आंख 
मूँद कर वह सब मान लेना चाहिए ? नहीं, ऐसा मानना अथमे 
होगा। हम समाज की शान्ति-व्यवस्था तथा सुख-सम्रद्धि के 
'लछिए बुद्धि की कसौटी पर किसी की भी बात कसेगे और तब 
मानने योग्य मानेंगे, न मानने योग्य न मारनंगे। इस शुद्धिवाद' 
का तिरस्कार कर देने से ही वे सब पन्‍थ चले, जहाँ कहा गया 
कि 'जो इस सजहब से न आये, उसे अधर्मी समर कर कत्ल 
कर दो , क्‍योंकि उसका कत्छ कर देना धरम है ओर इससे तुम्हें 
खग लोक की प्राप्ति होगी ! ऐसे ही जड़बादों- से संसार रे 
अनेक वार 'कत्लेआम' हुआ है । भानय धर्मम इस जड़वाद की 
जड़ ही काट दी गयी है। क्‍या धर या अधर्म है, इसकी पहचान 
के लिए कुछ निर्देश हैं। मनु जी ने लिखा है :-- 
ह वेद स्मृति सदाचार स्वस्थ च ग्रियमात्मन । 
एतच्रतुर्विध' राहु. साक्षाद्धमेस्य लक्षणम्‌ ॥ 
धर्म का लक्षण--कर्तत्य की पहचान--चार तरह से कर 
सकते हो । वेद ( ज्ञान ) धर्म में प्रमाण है। स्ट्रति या धर्मशासत्र भी 
धर्म का खरूप बतलाते है। सत्पुरुषों के आचरण देख कर भी 
कर्तव्य-अकततब्य का बोध हो जाता है। और इन सब पर मुहर 
है अपनी अन्तरात्मा की | मन स्वयं कह देता है कि यह्‌ कर्तव्य 
_. है, यह अकतेब्य ढै। सो, मन या बुद्धि को धर्म-निर्णय मे प्रमुख 
द है. स्थान प्राप्त है । ; 
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युग के अनुसार भी कतंव्य-कर्म वनते-वद्छते है । एक समय 
में जो सुखदायक द्वे, दूसरे समय मे वही दुखदायक हो सकता 
है। नयी समस्याएँसी खड़ी हो सकतो हे। मुख्य ड्देश्य 
सामने हे--समाज की सुख-समृद्धि। उस में सहायक जो हो, 
वही कतंठ्य, धर्म। उस में वाघक हो, वह अधर्म। यही कारण 
है कि युग-युग मे धम या कतेव्य कर्मो मे किचित्‌ फेर-फार होता 
रहा है। मनु ने छिखा है-- 

अन्ये कृतयुगे बर्मास्त्रेताया द्वापरे परे । 
अन्ये कलियुगे नुणा युगहासाह॒तपता ॥ 

--भनुष्यो के धर्म या करतेव्य सतयुग मे कुछ और थे और 
त्रेता तथा द्वापर मे कुछ और | कलियुग मे कर्तेव्य-कर्म छुछ और 
हो गये हैं। युग-हास या काछ-क्रम के अनुसार ( परस्थितियाँ 
बदलने से कतेठ्य-कर्मो में फेर-फार होता है। समय-समय 
पर अनेक स्मृति-ग्रन्थ या धर्म-शास्त्र बने और उन में परस्पर 
कहीं-करटीं बहुत मत-भेद है। इस का कारण यही कि एक का 
प्रणयन एक समय से हुआ) दूसरे का दूसरे समय। वेद्मूछक 
सव अपने को कहते है ओर हैं भी। कारण, वेद का तो उपदेश ही 
यह है कि धम का आचरण करो और अश्युदय तथा नि श्रेयस-- 
इस लोक मे उन्‍नति ओर बाद में सद्गति-प्राप्त करो। वेद यह 
भी कहते है कि धम का निणय वुद्धि से करो। प्रत्येक जन की 
प्रत्येक परिस्थिति के लिए कतं:य-अकतेंव्य का निणय किसी भी 
शास्त्र में हो दी नहीं सकता हं। सो; वेद भगवान्‌ की आज्ना के 
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“अनुसार युगानुरूप विभिन्‍न स्मृति-ग्रन्थों का निर्माण समय-समय 
पर हुआ। यदि कहीं किसी स्परति में कोई बात ऐसी है, जो वेद- 
विरुद्ध मालूम दे, तो उसे न मानने के लिए स्वयं मनु जी कहते हैं-- 
या चेद्‌-बाह्या. स्थृतयों याइच काइच कुदृश्यः। 
ताथ्सवा निष्फला प्रेत्य तमोनिष्ठा हि ताः स्घखता- ॥ 

जो धर्म-प्रन्थ वेद-विरुद्ध हों और जिन में सूक्ष्म दृष्टि का 
अभाव हो, वे सब व्यर्थ दै। उन से धम-निर्णय हो नहीं सकता । 
वे चल कर अन्धकार मे पहुँचे-पहुंचायेंगे। वेद, ज्ञान। वेदबाह्य 
स्वृति, अज्ञान से भरे 'धमं-अन्थ, त्याज्य | 

ओर, यह सब निर्णय बुद्धि से होगा कि कौन सा धम-प्रन्थ 
चेद-बाह्य है। वेद ही घम का उत्तम लक्षण क्‍यों है? बुद्धि से 
देखो और चीज पहचानो। इस तरह यहाँ “अच्वरासा' 
को धम में श्रमाण माना गय। है। आत्मा तुरन्त बोढती है कि 
यह काम अच्छा है ओर यह बुरा। उस (आत्मा ) की वात 
स्वार्थ के कारण कोई न माने; 'आत्म-ह॒त्या” करे, तो इस का क्या 
उपाय ९ यही असलछो “आत्म-हत्या? दे, जो 'महापातक' कर के 
थर्म-ग्रन्थ में उिेखित है। जिस की आत्मा ही मर गयी, उस 
से क्‍या घम-कर्म की आशा ! घह सब कुछ कर सकता द्द--राक्षस 
बन सकता है ! 

सो, युग के अनुसार कतंव्य-कर्मो में फेर-फार हुआ करता है| 
होता आया है, होता रहेगा। व्यक्ति-भेद से या देश-भेद से भी 
तव्य-मेद होता दै। इस तरह धर्म या कत्तेव्य की कोई इयता 
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नहीं, कोई संख्या नहीं। सत्र बुद्धि को काम में छात्रा पड़ेगा । 


मनु के निर्देश---दशलक्षण घर्मः 


कहा गया है कि उन कतंठ्य-कर्मो को धर्म कहते है, जिन से 
अभ्युदय तथा निः:श्रेयस की प्राप्ति हो। यह भो कहा गया कि 
बुद्धि से मालूम करो, क्या कतेव्य तथा क्या अकतंव्य दे । मच 
ने नमूने के तौर पर दस प्रकार लिखे है, जो इस तरह के अन्य 
कर्तव्य-कर्मो के उपल्क्षणमात्र दें । अर्थात्‌ जो अन्य सदगुण या 
सत्कम इस “दशलक्ष' मे नहीं आये है, उन का भी स'केत है। 
मतलब यह कि ये जो दस बाते बतायी हैं, इसी तरह की अन्य 
भी धर्म में सम्मलित है। हो सकता है, मु से पहले समाज में 
इन्हीं दस बातो पर अधिक जोर दिया हो और मनु ने ज्यों का 
त्यों लिख दिया हो। हे भी थे दस अत्यन्त आवश्यक, समाज- 
'स चालन के लिए | देखिए-- 

धृति क्षमा दमोष्स्तेथ शौचमिन्द्रियनिग्नद । 
धीविद्या सत्यमक्रोधो दशक वर्मेलक्षणम्‌ ॥ 

ये दस वर्म के छक्षण या उपलक्षण हैं---१--ध्ृति, २--क्षस्ग, 
३-दूम, ४--अस्तेय, £-शोच, 8--इन्द्रियनिप्रह, ७--धी, 
८--विद्या, ६--सत्य और १०--अक्रोध । 

घृति-्धेये, जो व्यक्ति तथा समाज के लिए बहुत जरूरी दे । 
थेये के बिना न व्यक्ति का काम चल सकता दे, न समाज का । 
क्षमा की उपयोगिता के बारे मे कुछ लिखने की जरूरत ही 
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नहीं है। “दम! कहते दें मन को वस में रखने को, जो धर्म का 
मूल ही दै। जिस का मन बस में नहीं, वह बुरे से बुरा काम 
कर सकता है। “अस्तेय” कहते है चोरी न करने को। समाज 
का यह सबसे बड़ा अपराध है। सब से ज्यादा इस का जोर है। 
इसे हटाना एक बड़ा धम है। इन्द्रिय-निम्रह का कहना ही क्‍या ! 
लोग आँखों के और रसना आदि इन्द्रियों के चक्कर मे आकर बड़े 
से बड़ा अपराध कर बंठते हैं । इन्द्रिय-निम्रह करना धम है; बहुत 
बड़ा धमम है, घमे की जड है। धी (बुद्धि) से काम लेना भी हमारा 
घ॒र्म है और बहुत बड़ा धमं है। भेड़-चाल को मिटाना पुण्य कार्य 
है। विद्या तो धर्म है ही । विद्या पढ़ना हमारा धर्म या कतेब्य है और 
इस से फिर आगे धर्म-निर्णय करने मे मदद मिलती है। 'सत्य' 
का धर्म मे क्या स्थान है, सब जानते है । इस के बिना व्यक्ति: 
या समाज का काम चल ही नहीं सकता | व्यापार तो नष्ट हो 
ही जाता है | सचाई का बर्ताव करने के कारण ही दूसरे देशवाले: 
अरबों रुपये कमाते हैं और सात ससुद्र 'पार यहाँ बैठे हुए हम 
करोड़ों के आडंर रोज उन्हें देते रहते है। हमारे यहाँ नमूना झुछ 
देंगे, माल कुद देंगे। ऊपर कुछ है; भीतर कुछ ! इसी लिए 
व्यापार नहीं चलता है। 'सत्यनारायण' की कथा में यही सब 
सममाया है। सत्यनारायण का 'ब्रत! मंग कर देने 'के कारण 
उस व्यापारी के थे भरे-भराये जहाज डूब गये थे। फिर 
सत्यनारायण का ब्रव लिया, फिर माछा-माल ! यह 'सत्यनारायण 

' का ब्रतः है क्या, जिस का इतना माहात्म्य ? “दिन भर भूखा 
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रहना मात्र ? भूठ वात है। सत्य! ही नारायण दैं। 'सत्व- 
नारायण का ब्रतः--सत्य बोलने की पवित्र प्रतिज्ञा। इसी ब्रत 
का यह माहात्म्य है। क्रोध न करना भी मनुष्य का धर्म है। क्रोध 
से भी बड़े-बड़े अनथ हो जाते है। 

इस तरह ये दस भेः हुए। इसी तरह दान, परोपकार आदि 
भी सममिए, जिन का इस में उल्लेख नहीं हे। वस्तुत. ये दस 
धर्म के मूल कारण समझे गये हैं | 

मनु ने अपने समय तक प्रचलित सभी कतेव्यों का तथा 
शिष्टाचार आदि का उल्लेख किया दहै। वह समय अब से बहुत 
पहले का है। अनेक बातों से हमारे जीवन मे परिवर्तन हो गया 
है। फिर भी, मनु ने सूत्र दिया है कि वेद तथा धर्शाल्र से 
धम का निर्णय करो और सत्पुरुषों के आचरण देखो, शिक्षा लो। 
सब से ऊपर तुम्हारा अन्तरात्मा दे, धर्म का निर्णय करने भे। 
अपनी बुद्धि से काम छो। सब स्पष्ट हो जाथगा। यह बहुत 
उत्तम पहचान हे । 


मनु ने धम का निणय बडे विस्तार से किया दे। सामान्य 
धम, विशेष घम, आपद्धम आदि का वर्णन अल्ग-अल्य किया हे | 
राज-धम के वणन में राज-नीति का तत्त्व ही समझा दिया हे। 
ख्री-धम, पति-धर्म आदि सब छठ है। यहाँ, अगले अध्याय मे. 
मनु-स्टृति से कुड वाक्य हम उद्धत करंगे। आप देखें, केसे 


नियमों 


सुन्दर ढेंग से धम-निरूपण किया गया हैं। इन वर्म-नियमों से 
से वहतो को कानून का रूप मिल गया है, आजक्छ कुछ को 
नागरिक कतेव्य' कहते है आर कुछ 'शिष्टाचारः मे नृद्दीत है । 
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चत्तााक अऋब्काकू 
मजुस्मति के कुछ वचन 


१--परम धर्म 
आचारः परमो धर्म: श्र॒त्युक्तः स्मार्त एव च । 
तस्माद्स्मिन्‌ सदा युक्तो नित्य स्थादात्मवान द्विजः । 
26 ८ ८ 
आचाराद्विच्युतो विप्रो न वेदफलमश्नुते । 
थाचारेण तु सयुक्त' सम्पूर्ण फलमागू सवेत्‌ । 
2 श् हर 
एवमाचारतो दृष्ट्वा धर्मस्य मुनयो गतिम्‌ । 
सवेस्य तपसो मूलमाचार जगृहु' परम्‌ । 

“द्विजअ” उस समय सुसंस्क्ृत जन को कहते थे जिसे आजकल 
हिन्दी में 'शिष्ट' और अंग्रेजी में 'जेण्टिलमेन' कहते हैं । धर्म तो 
इन्हीं के लिए है। असंस्कृत छोग धरम या कतेव्य का विचार 
क्या जानें। सो ममुजी ने 'द्विज' के लिए आचार--आचरण 
सब से बड़ा धर्म बतछाया है। जिसका आचरण ठीक नहीं, 
चाल-चरून खराब है, वह्‌ चाहे जितना पढ़ा लिखा ( वेदविदू ) 

हो, कभी जीवन में सफल न होगा | 
१७ 


आचरण की प्रवानता 


मनुजी कहते है--आचरण सब से वड़ा धमदे। वेदों मे 
और धर्म ग्रन्यो में आचरण अच्छी तरह सममाया गया है । 
इसलिए द्विज को सदा इस--आचरण--पर ध्यान रखना चाहिये । 
ओर यह तब हो सकता है, जब “आत्मवान! बनोगे, मन तुम्हारे 
चस में हो। मन-चढे आदमी कभी भी अपना आचरण ठीक 
नहीं रख सकते। । 

--आचरण-होन द्विज अपनी विद्वत्ता का-अपमे ज्ञान का 
फल प्राप्त नहीं कर सकता | कोई वी० ए०, एम० ए० यदि चोर 
या लफंगा हो तो डसे केसे कोई उत्तम पद्‌ मिल सकेगा ९? उसका 
तो पतन होगा । हां, विद्वत्ता के साथ-साथ यदि आचरण भी 
ठीक छह, तो सवंथा उसे सफलता मिलेगी । 

--इस तरह के आचरण पर ही मुनियों ने धमें--कतेज्य- 
शास्त्र--का सब छुछ देखकर इसे सच तपस्याओं का मूल बतलाया 
दै--जड उन्होने पकडी हे । 

सच पृछो तो ये वाक्य सम्पूण धर्म-शास्त्र के सार है। कतेज्य- 
शास्त्र पढ़ने से कुछ नहीं होता, जब तक अपने आचरण में उसे 
पूरा न उतारो। धम के जो अड्ग--सत्य-अहिंसा आदि--बताये 
है, उन्हें जान लेने से काम न चलेगा, उन पर आचरण करने से 
फल मिलेगा। धर्म का फल ऐ--समाज की सुख-समृद्धि और 
उस समाज में हम-सव छहे। 'सत्य बोलना बड़ा अच्छा ४? 
कहने से काम न चलेगा, जब त्क उसे अपने आचरणां में न 
उतारोगे। सचाई के व्यवहार से दो तुम सुख पाओगे। सत्य- 

१५९ 


धर्म का मजाक न 
नारायण के ब्रत का महात्म्य है; पर एक दिन उपयास करने का 
नहीं। सत्य का मजाक करते हैं छोग। सत्य ही क्यों, धर्म के 
सभो अज्लों का यही मजाक | 'महात्मा,गान्धी की जय? बोहते 
हुए ओर अहिसा के गीत गाते हुए हजारों लोगों ने बड़ी करता के 
साथ निरपराध छोगों का कत्छ किया , यह हमने देखा। यह 
अहिसावाद! का और महात्मा गान्धी की अनुयायिता का 
अजाक | इससे तो संसार मे और अधिक पजशुता बढ़ती है। 
इससे तो वे जंगली ही अच्छे जो सत्य और अहिंसा आदि 
धर्माज्ञों की बात ही नहीं जानते। कानून को जान कर उसका 
उल्ल्वन करना बहुत बड़ा अपराध है । ह 
आजकल < धर्मात्मा” छोगों में आचार का एक न्यारा ही 
अर्थ'लिया जाता है। जो किसी के भी हाथ की बनी रोटी न 
'. खाता हो, छकड़ी भी थो कर रसोई में ले जाता हो और पानी से 
नहीं, दूध से आटा मसछता हो ओर तब पूड़ियाँ बना कर खाता 
हो, वह आचार-विचार रखने वाला कह्दा जाता है। भले ही 
फिर वह तुम्हें काटने दौड़ता हो, खार्थी हो ओर स्पष्ट कहता हो-- 
“हमे दुनिया से क्या मतलब” | स्वामी श्रद्धानन्द्जी अपने 
कुटुम्ब की एक चर्चा किया करते थे-- 

“हमारे यहाँ एक रसोइया नौकर था-गौड ब्राह्मण ! मेरे 
पिताजी पुढिस-कोत्तवाल थे। हम छोग छोटे थे और छुआहछूत 
की बातें न जानते थे। कभी घोखे मे भी पाँव चोके के भीतर 
पड़ जाता तो वे महाराज बहुत बिगड़ कर कहते--हम (कोतवाल 
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आचरण की ।प्रधानता 


साहब से ) बाबू जी से कह देंगे कि हम धम भ्रष्ट कराने नहीं 
आये 8 । आचार-विचार हम न खोयंगे। हमले चाहे चोरी 
की हो, चाहे भूठ चोछा हो ओर चाहे जो किया हो , पर अपना 
धर्म कभी नहीं छोड़ा हे। हम अपना आचार-विचार न छोड़ंगे, 
चाहे जो हो | 

बस इस तरह छोग घम को न जाने क्‍या सममते हैं ओर 
आचार को तो जो-कुछ सममते हे साफ ही हे । इसीलिये सच 
गड़बड़ ह । 

वस्तुत* आचार पर अत्यविक जोर क्ृपि-मुनियों ने इसीलिये 
दिया पे कि यही तो 'म्याऊ का ठोर हे। घर्म को जान लेना 
सामूली बात ऐ , उस पर आचरण कठिन हे। कोन नहीं 
जानता कि सत्य बोलना ओर दया करना धर्म है। परन्तु 
आचरण भ कितने खरे उत्तरते है ? फिर भी वे रुपये के वछ पर 
'धम-चीर' आर “धर्मावतार! कहलाते है। छोगा का गछा काट 
फर दस-वीस छाख पंदा दिये ओर उसमें से दस हजार 'शुरुक॒ल 
को दान फर दिये तो उत्सच पर छाखो की भीड़ मे डंका बज 
ज्ञायगा --“श्रोमानू धमबीर महाशय ने वेढिक धमम के लिये 
दस दृजार दिये हू ।" सनातन घम सभा को कुछ टुकड़ा फक 
दिया तो 'धर्सावतार' | इस तरह आजकल लोग धम भी सरीद 
ऐते ए | उनके सब दुराचार दबा दिये जाते हैं, 'घार्मिक' संस्थाओं 
फेह्वारा ही! घमं तथा आचरण का ढोंग सबत् बढ़ रहा है। 
आचरण-ऐीनता पद रही ८ ओर उद्ते बढ़ाया अंग्रज्ञी राज्य नें, 

ते 


ह 


जे 
काम्यः क्या हृ 


उससे भी अधिक रेंगीढी और रसीछी कहानियाँ ने, जिनके कई 
मासिक पत्र निकल रहे हैं । इससे भी अधिक नंगे रूप में सिनेमा 
आये ! रेडियो के गन्दे गाने तो मामूली चीज हैं। ये सब 
मिल कर खतः-उद्भूत कामाचार की आग में आहुति डाल रहे है 
ओर राष्ट्र के आचार को भस्म किये दे रहे है। राज्य को सचेष्ट 
होना चाहिए ओर आचरण पर जोर देने के लिए शिक्षण-संस्थाओँ 
की भ्रवृत्ति वैसी करनी चाहिए। 


२--कामना 


कामात्मता न ग्रशस्ता, न चेंवेहास्त्यकामता । 
काम्यो हि वेदाधिगमो, कर्मयोगरच वैदिक: ॥ 

--एकद्म कामनाओं में डूब जाना अच्छा नहीं है। क्‍योंकि: 
ऐसा होने पर कंतंव्य-निष्ठा मे बाधा पड़ सकती है। परन्तु इस 
दुनिया में एकान्ततः कामना-रहित हो जाना भी सम्भव नहीं। 
मतलब यह कि कामनाओं को कर्तव्य पर हावी न होने दो ओर 
उन पर धार्मिक नियन्त्रण रखो। सबसे अच्छी कामना तो 
ज्ञानाजन की होनी चाहिये--“काम्यो हि वेदाधिगमः।! इसके 
बाद, नहीं, इसके साथ ही, दूसरी कामना कतेव्य-माग पर दृढ़ 
रहने की होनी चाहिये--'कमेयोगश्चव वेद्किः काम्य:। केवल 
ज्ञान किस काम का, जहाँ कर्तव्य-भावना न हो ओर कतेव्य भी 
ज्ञान के बिना क्‍या होगा! कतेव्य का निम्वय ज्ञान से होगा 

>) और फिर उसे पूरा करने के लिये ज्ञान चाहिए। सो विद्या और 


२२ 


गतिमोौजन 


कलंत्य ये दो काम्य विषय होने चाहिए। शेष सब नसर्गिक 
_ कामनाओं पर अंकुश रहना चाहिए | 

जो लोग कहते है, उपदेश करते है, कि कामना-रहित हो 
जाओ, वे संसार की नेसगिक घारा को सममते नहीं हैं। उसे 
रोका नहीं जा सकता है , मोड़ा जा सकता है और बहुत कुछ उस 
पर नियन्त्रण किया जा सकता है। वेसे भी महापुरुष हो सकते 
हैं, जिनके कोई कामना न हो , पर क्‍या ऐसे महापुरुष संकड़ों और 
हजारों एक साथ द्वो सकते हैं ? ओर वे ( महापुरुष ) भी किसी 
के उपदेश से वेसे अकाम नहीं होते, स्वतः उनकी वंसी प्रवृत्ति 
होती ऐ। फिर उनके सन में भी लोक-कल्याण की भावना तो 
रहती हीछहे। वेभी कुछ चाहते ही है। तो कामना का 
नियन्त्रण जरूरी है ओर अच्छी चीज की कामना करनी चाहिए। 
ये दो बातें स्पष्ट हुई। नेसर्गिक-धन-सम्पदा आदि की-- 
कामनाओं पर कतंठ्य का अंकुश रहे। अकनेव्य या अधम के 
मार्ग से उन कामनाओं की पृर्ति सत करो, डचित मार्ग से करो। 
ओर, जहां तक हो सके, ज्ञान तथा करम-योग की कामना फरो | 


३--अति भोजन 


थे 


भोजन! का प्रयोग यहाँ व्यापक अथे मे छे। भोजन में 
भुज' घातु ऐ और 'भोग' से भी। प्रत्यय-भेद भर दे। सो, 
भोजन' का व्यापक अर्थ यहाँ दे-भोग-विलास और उसके 
साधन घन-दोल्त । मनु कहते ह-- 


पट । 
धर 


डे 


न्‍ 


अतिमोजन 


अनारोग्यमनायुष्यमखरग्य चातिसोजनम्‌ । ५ 
अपुण्य लोक-विद्विष्ट तस्मातू तत्परिवजयेत ॥ 

“ अति भोजन!--अत्यधिक ऐश-आरासम में डूब ,जञाना-- 
बहुत बुरा है! “अनायुष्यमः--विकासिता से आयु कम हो जाती 
है। बहुत विछासी छोगों को तपेदिक जल्दी होता है, जिसे 
संस्कृत में क्षय” कहते हैं। शरीर को घारण करने वाली शक्ति 
का अतिशय क्षय हो जाने से यह रोग होता है , इसीलिये इसका 
नाम क्षय! है। 'महाभारत' में कथा है कि विचित्रवीय राजा 
को क्षय हो गया था; क्योंकि वह बहुत विछासी था । 'भोजन!- 
इन्द्रियों के भोग। अधिक खाना मार छेता है, उसी' तरह 
आँखों का नशा भी नष्ट कर देता हे। इसी तरह अन्योन्य 
इन्द्रियाँ सममिए। “अति' सत्र गहितम्‌। “अखग्यम्‌- अति- 
भोजन से नरक भी मिलता है, क्योंकि छोगों को पीडा पहुंचा 
कर ओर कतंव्य-च्युत हो कर ही यह सम्भावित है | “अपुण्यम्‌'-- 
अति भोजन पाप भी है। तुम ने सो मकान घेर लिये व्यर्थ ! 
एक में नहाते हो, एक में कपड़े बदछते हो और एक मे छोगों से. 
गप-शप लड़ाते हो! इसी तरह सो आदमियों ने आधा शहर 
चेर लिया! गरीब कहाँ जा कर रहें ? वे जानवरों की तरह 
कहीं पड़ कर दिन काटते है, तुम्हारे उस पाप से। तुमने एक 
मन दूध खरीद लिया और तुम्हारे-कुत्ते भी दूध इतरा कर पीते 
है। इस व्यर्थ खर्च से दूध गरीबों के वच्चों को मिलता नहीं | 
यह पाप ! “छोक-विहिप्टम!--तुम्हारे इस “अति भोजन! से लोक- 


ड 


सफलता छी कर्जी 


विद्वेप बढेगा। तुम्हारे विरुद्ध लोक-वातावरण होगा और फिर 
समक लो, इसका फल क्या होगा ! 

'तस्मान तत्परिवर्जयेत!--इसलिए बसी वात यदि हो, तो छोड 
देनी चाहिए , ठीक रास्ते पर आ ज्ञाना चाहिए ; यदि कल्याण 
चाहते हो | 


०--सफलता की कंजी 


प्ने हल्वेख्चियग्राम सयम्य मनस्तथा । 
संवति ससापयेद्थरनिक्षिप्पन योगत स्तनुम ॥ 

--अच्छी तरह अर्थ सिद्ध करना चाहिए-- अर्थ-सिद्धि किंवा 
प्रयोजन-सिद्धि किया धन-प्राप्ति के लिए उद्योग करना चाहिए। 
छात्र फा प्रयोजन विद्या से 8, यूहस्थ फा काम अर्थ ( धन ) से 
चलता ऐ , एक रणोन्म्रुयय सेंनिक का प्रयोजन शत्रु-विज्ञय ऐ। 
देश, काल ओर पात्र के भेद्र से संसाध्य अर्थ में भेद होता ४। 
परन्तु टन सभी अर्थो की प्राप्ति या सफलता फे लिए जरूरी ऐ कि 
एन्द्रिया को वश मे किया जाय । मन पर काबू हो। सन-चले 
लोग कभी फोई कास प्र॒रा नहीं कर सकते । 

मनु का कथन ऐ--इन्द्रियो को बश से कर के और मन पर 
नियंत्रण रुप णर सभी अथ सिद्ध झरने चाहिए। या, सभी 
अर्था को सिद्ध करने मे थे दो यात॑ जरूरी ह--१-हन्द्रियों को 
यश भ रुपना ओर २-मन झणो वश मे रखना । 

पिनिन अर्थों फे सिद्ध करने भे 'योग' से कास लेना चाहिए । 


ल्‍ 
है 


> महान कौन 


योग क्‍या १ श्रीकृष्ण ने स्पष्ट कहा है--“योग:ः फर्मसु कौशलमा-- 
काम करने में जो कुशलता है; वही 'योग” है। 'ुक्ति और 
योग” एक ही धातु से निष्पन्न हैं। युक्ति से काम करना चाहिए। 
ओर, विभिन्न अर्थो के सिद्ध करने में ऐसे न छय जाओ कि 
शरीर ही रोगी हो कर नष्ट हो जाय ! “अक्षिण्बन्‌ योगतः तमुम' 
“योग! से कास लेते हुए ओर शरीर को धक्का न पहुंचाते हुए | 
शरीर ही न रहा, तब घन का क्या होगा | 

सारांश यह कि सब प्रयोजन युक्ति-पूबक सिद्ध करने चाहिए।' 
सफलता के लिए मन और इन्द्रियों को बस में रखना जरूरी है। 
और, अर्थ-सिद्धि में ऐसे न जुट जाना चाहिए कि शरीर ही क्षीण 
हो जाय ! सब कामों में योग! आवश्यक है। सामझस्य का 
नाम योग है--'समर्त्व॑ योग डच्यते! | सब चीज उचित मात्रा में । 

५--महान्‌ कोन ९ 

कोई धन से किसी को बड़ा समभता है, कोई आयु से | “वे 
तो बड़े आदसी है भाई” ऐसा आप सुनते है, धनी छोगों के लिए।' 
उम्र से भी “बढ़े होते है । कहा जाता है, बड़े छोग जेसा करें; 
बेसा करना चाहिए। तो, 'घडे' कौन? धनी या आयुसे 
बड़े ? किस की बात मान कर चलना चाहिए? धनी को 
नेता बनाया जाय, या आयु में बड़ा हो, उसे ? सन जी का 


७७ है-- ९ पैर 
ने हायनने पलितन वित्तेन न बन्धुभिः । 


ऋषयदचक्रिरे धर्म योप्नूचान. स नो महान ॥ 
हु २६ 


आन की प्रयानता 


--उम्र में अधिक होने से या सिर के वार सफेद हो जाने 
मात्र से ही कोई बडा? नहीं हो जाता है। धन से भी 'बड़ा' 
नहीं कहा जा सकता। किसी का कुटुम्च वा हो, उस से भी 
बह 'महान! नहीं हों सकता। क्रूपियों ने बताया ऐ छि हम में 
जो अधिक ज्ञानवान्‌ ऐ, बड़ी बुद्धि रखता है, वही “महान हे | 
पूर्वापरविवेक जो रखता दे, उस विद्वान को 'अनूचान' कठते हैं। 
वही 'महान! 6॥ जिस में यह गुण जितनां ही अधिक होगा: 
वह उतना ही “महान! । 


सरकारी या साधारण सार्वजनिक संस्थाआ के निर्वाचन 
पर यह प्रसंग आता हे जब लोग कहते हे--“अरे भाई, 
बहे आदमी को मेवर बनाना चाहिए। देखो: वे ऐसे है, बसे 
है ! लार्खा-क्रोडां का लेन-देन है! , उइत्यादि] जब इस 
तरह फे लोगों के बल पर ये “बह आदमी बुर्सी पर पहच 
जाते 8, तो होता क्‍या है ? पार्टीवाजी और रुपये के बल पर 
मत-क्रय । साधारणत: आप घुर्सी पर बठे ऊुघा करते है! 
बोल वया ? रुपया तो वोलना सिखा न देगा। बोलना भी 
आये, तो क्या बोल १ स्वार्थ-त्याग या जन-हित की फो£ः बात 
कटने से रहे! जनता जाय भाड़ मे । अपने फास की बात 
शे ही जाती ₹। 

सो, समझो फि 'महान' बोई उम्र अधिक होने से या घन से 


नहीं घन जाता #ै। छान मुख्य एऐ । 


र्छ 


स्त्री-सम्मान 


६--स्रो-सम्मान 


यत्र नायस्तु पूज्यन्ते रमन्ते तत्र देवताः ।' 
यत्रेतास्तु न पूज्यम्ते सर्वास्तञ्नाउफला. क्रियाः ॥ 

-जहाँ स्त्रियों को सम्मानपूवक रखा जाता है, वहाँ देवताओं 
का निवास समभना चाहिए। और जहाँ इनका निरादर होता 
है, वहाँ कोई काम अच्छा फल नहीं दे सकता , कोई भी काम 
ठीक नहीं होता । 

शोचन्ति जामयो यत्र विनश्यत्याशु तत्कुल्म्‌ । 
न शौचन्ति तु यत्रेता वद्धते तद्धि सर्वदा ॥ 


--जिस कुछ में बहू-बेटियाँ शोक-सन्तप्त रहती है; दुखी 
रहती हैं, वह्‌ बहुत जल्दी नष्ट-श्र््ट हो जाता है। और, जहाँ 
इन्हें सुखी तथा प्रसन्न रखा जाता है, वह कुछ सदा सुख-समंद्धि 
से बढ़ता रहता है। 

सन्तुष्ञो मायया भर्ता भर््रा भार्या तथव' च । 
यस्मिन्नेव कुले नित्य कल्याण तत्न वे ध्र्‌ वम्‌ ॥ 

जिस कुल में स्जी पति को तथा पति स्त्री को प्रसन्न रखते हे; 
वहाँ सदा सुख-सम्रद्धि रहती हे । 

कुछ के प्रत्येक सदस्य में परस्पर एक दूसरे को असन्न रखने 
की प्रवृत्ति आवश्यक है, पर गृहस्वामिनी और गृहस्वामी में 
परस्पर सौहाद सब से अधिक जरूरी दै।! और तो ठीक हो 

सकते हैं , पर यहाँ यदि छडाई-मरगड़ा हुआ, तो सस्पूर्ण कुछ पर 
२८, 


अनिधि-सत्क्ार की मर्यादा 


इसका बुरा प्रभाव पडेगा। सच्तति पर भी वहीं प्रभाव पड कर 
अमिट हो जायगा और यों एक बुराई कौ परम्परा चलेगी। 
5सीलिए, कुल मे ख्री-पुरुष के म्लेह-सोहाद पर सब से अधिक 
जोर विया है | 

झ्लिया ठु रोचमानाया सर्व तठ्रोचते कुल्मू । 

तस्यातरोचमानाया सवेमेव न रोचते ॥ 

->ब्री के श्रसन्न रहने पर सम्पूर्ण कुटुम्च प्रसन्न रहता हे ओर 
उसके कुदने पर सम्पूर्ण कुटुम्च हीन-दीन हो जाता हे, मुर्झा 
जाता है । सब पर असर पडता है! घर मे सदा झी रहती 
है। पुरुष का रहना तो प्राय: वाहर होता है। फलत घर पर 
सव से अधिक प्रभाव भी इसी का पड़ता है। 

७--अतिथि-सत्कार 
* आसनाभनशस्याभिरद्धिर्मूलफलेन वा! 
नाञस्यकरिचहपेट्गेहे शक्तितोइनचितो$तिवि | 

--शहस्थ के घर मे यदि अतिथि आये, तो उसको प्रेम-पृदक 
बंठाना चाहिए, भोजन तथा आवास की सुन्दर व्यवस्था करनी 
चाहिए। ओर कुछ न हो, तो साग-पात अथवा पीने के लिए 
जल ही उपस्थित कर के उसका आदर करना चाहिए। शक्ति फे 
अनुसार अतिथि-सत्कार यृहस्थ का झतंव्य है।यह नहीं फ्ि 
अतिधि को हछुवा-पूद्ठी खिलाने के लिये रुपये उधार मणिते फिरो 
और अपने गरीब कुटुम्च को उलछमन में डा दो! जपनी 
दक्ति' के अनुसार सत्कार करो | 


छू एफ 


आतिथ्य का निषेष 


न वे स्व तदरनीयाद्तिथि यज्न भोजयेत्‌ । 
धन्य यशस्यमायुष्य स्वग्यंचाइतिथिपूजनम्‌ । 

--ग्रृहस्थ को उचित है कि वह खर्य ऐसी कोई बढ़िया चोड़ 
'न खाय, जो अतिथि को न खिला सके। मान छो; तुम थाप 
सेर दूध प्रति दिन पीते हो और अतिथि आने पर अधिक दूध 
लाने की शक्ति तुम में नहीं है , तो तुम भी उस दिन दूध मर 
पियो | हाँ, अतिथि को जों भोजन कराओ), तुम भी वही करो। 
ऐसी विधि नहीं दे। अतिथि को गेहूं की रोटी खिला कर तुप 
चने की खा सकते हो ! 

अतिथि-सत्कार कर के गृहस्थ धन्य होता है, यश का भागी 
होता है, आयुष्मान्‌ होता है ओर इसके अनन्तर उत्तम गति को 
आप्त होता है । 

समाज-व्यवस्था के लिए ही अतिथि-सेवा का विधान है| 
कोई कहीं का व्यक्ति तुम्हारे गाँव में किसी काम से आया, जिस 
का वहाँ कोई जान-पहचान का भी नहीं, तो कहाँ जाय | उसको 
सुविधा देनी चाहिए। अन्यथा, तुम कहीं जाओगे, तो तुम्हें भी 
उसी संकट का सामना करना होगा ; परन्तु-- | 

पाखण्डिनों विकर्मसथान्‌. वेडाल्वतिकाण्छठान्‌ । 
हैतुकान्‌ बकबृत्तीश्व वाड्मात्रेणाईपि नाचेयेत्‌ ॥ ] 

--यदि अतिथि फे रूप में पाखण्डी छोग छुम्हारे यहाँ आर्य) 
तो उनसे सीधे बोलना भी न चाहिए ! उन्हें मुँह छगाना ठीक 
नहीं, बात ही न करनी चाहिए। यदि कोई 'विकर्मस्थ/--छुकर्मी 

३ ७ 


हुं से सावप्रान ! 


( चोर-वदमाश )--अतिथि के रूप मे आ जाय, तो इसे भगा देना 
जाहिए। जो लोग वितव्यव और बगले की तरह दाव-पात में 
रा्ते हैं, उनसे सावधान रहो! एऐसे छोग प्राण: अतिधि बन 
कर आ नाते हैं और सेवा करने वाले का नाश कर देते हैं । 
फ्रिसी विशेष 'हेतु' से, खाल मतलूब से, जो चक्र फाटते रहते 
£, उनसे बचो। ऐसे हुट के--ब्राइमात्रेणगाईपि नाचयेत-- 
अच्छी तरह बोल कर भी सम्मान न देना चाहिए । मयूरध्वज 
( मोरध्वज ) ने कितनी चुद्धिहीनता का काम किया था। यदि 
कोई साधु” अपने साथ कुत्ता छाये और कह्टे कि यह तो मनुष्य 
फा मास खायगा तो उसे अतिथि समझ कर सम्मानित करना 
चाहिए, या राक्षस सममक कर गोली सार देनी चाहिए? फिर 
माता-पिता द्वारा अपने बच्चे को आरे से चीर देना और आंसू 
न गिराने का भी प्रतिवतन्‍्व ! क्‍या यह सम्भावित 089 उन 
प्रलेपी मे अतिवि-सेवा का अतिरेक कर दिया गया! एस 
अतिशयोक्ति से अधर्म को प्रोत्लाइन मिछा। ऐसी ऊद्दानियाँ 
सुन कर यदि केई स्त्री किसी 'साधु 0) के कहने से अपने पति 
फो जहर दे दे, तो ? वह 'साधु! कद्दे--म तो तथ्र भोजन ऊछूगा, 
जब तू अपने पति को मार दे । तब वह स्त्री उसे 'साधु'-अतिथि 
समझ फर अपने पति को विप दे दे क्‍या? मयूरध्यत को 
फटानी का असर तो यद्दी ऐ ! ऐसी कद्मानियों को दूशरे रूप मे 
प्रहण करना चाहिए। जेस वे छोग चबर से आ गये, उन धोरेे 
को बातों से, उस तरह तुम फमी सत फसना ! सावधान | 
३९ 


हे । 
भादशे समाजवाद 


की है ओर इसे समाज के छिये अनिष्टकारी बताया है। सो 
सब्र आपके सामने ही है। जरूरत है इस सम्बन्ध में कानून - 
वनने की । इस प्रव ह को रोकना ही चाहिए। 


६--हमारा 'समाजवाद' 


यात्रामात्रप्रसिभ्यर्थ स्वे स्वेः कर्मभिरगढिंते । 
अक्लेशेन शरीरस्य कुर्बीत धन-सश्ययम्‌ ॥ 

--ग्ृहस्थ को धन-सभ्वय करना ही चाहिए--'कुर्वीत धन- 
सच्वयम! । “आज खाय ओ कल को मक्तलें) उसको गोरख संग 
न रक्खे' यह निहंगों की बात है। गृहस्थ को तो अटके-भटके 
ओर दुखे-पिराने के लिये तथा बाल बच्चों को शिक्षा आदि के लिए 
घन यथाशक्ति जरूर ही बचाना-रखना चाहिए। परन्तु यह घन 
सञ्चय की प्रश्त्ति अधिक न बढ़ जानी चाहिए. नहीं तो समाज 
का अहित होगा | ह 


वणव्यवस्था 


बेचने छग जाय। अपना काम छोद झर देच का काम करने से 
बह पंसारी कितने ही रोगिर्या के प्राण छे सकता हे और चीनी के 
रोजगार मे फँस कर वेयजी पूरा ध्यान रोगी-चिचित्सा में न दे 
सबगे, फलत बेचारे रोगी बे-मोत मरंगे । इसलिए वण्ण-साकये 
या कम-यत्यय ठीक नहीं। 'सवे स्व. कममभिः धन कमाना 
चाहिए | 
।. दँ। एक बात का ध्यान अवश्य रखना चाहिए। वह अपना 
मगर न ट्लोना चाहिए। मान लो, किसी के कुल में 
'ममाज-शोपण के काम चाद्ध हैं तो समझदार व्यक्ति को चाहिए 
कि उस स्व-फम को रहित! समझ कर छोड दे, कोई अच्छा फाम 
अपनाये जिससे अपना फायदा हो और समाज को हानि न 
पटुने, लाभ पहुचे । 
«.. ए+ बात और। 'धन-संचय में ऐसा मगन न होना चाहिए 
'फि शरीर-सारय स्राव हो जाय। अक्लेशेन शरीरस्वॉ-- 
शर्रर फो फ्लेश--रोग आदि-से बचाते हुए ही घन-संचय फा 
फाम ठीफ 0। आवश्यक सच फरते रदना चाहिए, शरीर फे 
पोपक पदार्थों मे कहीं कमी न हों कि धन जमा फरना ह£। 
शरीर ऐ रोगी ऐ गया तब व धन किस फास आवेगा ९ 
१०/+डन्द्रियों को वस में रो 
गृदस्य फो अपनी ईन्द्रियों पर नियन्द्रण रयना चारटिए-- 
्प्यापएु सरेपु ने प्रसुप्देश णामत ! 


छािपर्गा हा घोपा मे 8 अप देन 
एप्र्सान्द घषा मनरण आशियादंग ॥ 


बा 


पैड 
$ 


॥ 
आदशे समाजवाद 


की है ओर इसे समाज के लिये अनिष्टकारी बताया है। 
सब आपके सामने ही है। जरूरत है इस सम्बन्ध में कानून 
वनने की । इस प्रव ह को रोकना ही चाहिए। 


६--हमारा 'समाजवाद! 


यात्रामात्रप्रसिष्यथ स्वे. स्वे' कर्मसिरगहिंते- । 
अक्लेशेन शरीरस्य कुर्वीव धन-सच्चयम्‌ ॥ 

-ग्रहस्थ को धन-सभ्वय करना ही चाहिए--'कुर्वीत घन- 
सथ्वयम! । “आज खाय ओ कल को भमकक्‍खे', उसको गोरख संर 
न रक्‍्खे! यह निहंगों की .बात है। गृहस्थ को तो अटके-भटवे 
ओर दुखे-पिराने के लिये तथा बाल बच्चों को शिक्षा आदि के लि 
धन यथाशक्ति जरूर ही बचाना-रखना चाहिए। परन्तु यह घः 
सश्चय की ग्रछ्कृत्ति अधिक न बढ़ जानी चाहिए, नहीं तो समा; 
का अहित होगा। उतना ही धन-सभ्वय करो, जितना कुटुम्ब 
लिए जरूरी हो--“ात्रामात्रग्नसिध्यथेम'--जीवन-यात्रा की प्रकृ; 
सिद्धि ( सफलता ) मात्र के लिण। अच्छी तरह जीवन-निर्वा 
हो, इतना प्रयोजन , अधिक नहीं । इससे आगे बढ़ कर करोड़ 
'अरबों इकट्ठा करके पूजीपति बनने की भावना का निषेध दे 
क्योंकि यह अधम है। किसी का पेट काटना पड़ेगा ! 

ओर वह घन-संचय अपने-अपने कार्मा से करना चाहिए। 
यह न हो कि किसी वेद्य को धनी देख कर कोई पंसारी वेचक 

भ, करने लगे और वेद्य-डाक्टर राज्य से लाइसेंस प्राप्त करके चीनी 
! रे 


चणव्यवस्था 


4|/ 


बेचने लग जाय। अपना काम छोड़ कर वेय का काम करने 
व प॑सारी ऊितने ही रोगिरयाँ के प्राण छे सकता है और 

गेजगार मे फँस कर वेच्यजी पूरा ध्यान रोगी-चिचित्सा 
मकगे, फलत, बेचारे रोगी वे-मोत मरंगे। इसलिए वय-सांचझे 
था कमजयत्यय ठीक नहीं। वें: से. कममि: वन अमादा 


चाहिए | 


हाँ, एक वात्त का ध्यान अवश्य रचना चाहिए 
गमगहिति न होना चाहिए। मान ढो, छिद्धी 
गमाज्न-शोपण के काम चात्य 6 तो समम्ददार व्य्ति 
+ ईस ख-क्रम को 'ग्दित' समन द्वाड़ 5. ऋ चनच्छ 
पनावे जिससे अपना फायदा हां आर सनाद्ु ऋक न 
ह्वे. लाम पहच | 


5५8 
| कलर (० 4|/ 
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किक... 
सर 
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हे । 
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॥| 
त| 


सयम 


“आँख को रूप और रसना को मधुर स्वाद, इसी तरह 
अन्य इन्द्रियों को अपने-अपने विपय चाहिए, सो ठीक। प्राकृतिक 
बात है। परन्तु मनुष्य ने प्रकृति पर नियन्त्रण किया है। 
निर्बाध विपय-विचरण को कुछ सीमित किया है। उचित- 
अनुचित का विवेक इसमें है। इस लिए मनु जी का उपदेश है-- 

इन्द्रियों के विषयों मे-- रूप-रस आदि मे--स्वेच्छाचारिता से 
लीन न हो जाना चाहिए--'कामत:न प्रसज्येत ! किसी की 
अच्छी चीज रखी है ओर तुन्हारी जीभ रोके न रुकी, उठा वर 
खा गये तो समझो कि परिणाम क्या होगा । तुम पकड़े जाओगे, 
चे-इज्ती होगी । हाँ; अपनी चीज है, तब ओर बात है। सो, 
इन विषयों में 'कामाचार' या स्वेच्छाचारिता पाप छै। यही नहीं, 
अपनी चीज में भी नियन्त्रण जरूरी हे। “अतिग्रसक्ति! भी 
चजित है। अपनी मिठाई है, शरीर भी नीरोग हे, परन्ठु तो 
भी इतनी न खा छो कि हजम न हो ओर बीमार पड जाओ | 
धअतिप्रसक्ति' यदि किसी विपय में हो तो--'मनसा सन्निवर्तयेतः 
मन से उसे हटाना चाहिए। सन से परिणाम सोचना चाहिए। 
तब नियन्त्रण हो जायगा। मौत सामने दिखा देने से कोई भी 
वेसी “अतिग्रसक्ति' न करेगा ओर यह परिणाम अपने मन से 
सोचने पर ही काम देगा। दूसरे के समझाने से काम न चलेगा । 

११--चेश-विन्यास ओर रहन-सहन 
वयस कमंणो<र्थस्य श्रुतस्याभिजनस्य च। 
वेश वाग-चबुद्धि-सार्प्यमाचरन्‌ विचरेदिष्ट ॥ 
३६ 


स्हन-सहन 


“जप्नी आयु, कास, धन तथा विद्या के अनुसार हो 
मठ॒प्य फो अपना पहनावा, बोछ-चाल तथा समभरहारी प्रकट 
करके संसार-यात्रा दाग्नी चाहिए। ने अधिक प्रदर्शन और न 
उठ दिपाव। एसान चारिए झि कहीं विर्पता आा जाय। 
दुद्यप मे छोई थो सोटा-पट्टा छया ऋर चमकदार अपनी पोशाक 
प्रन/ये ओर पदन कर मूमती हुई निऊडे, तो ऊँसा छगेगा ? थोड़ी 
उम्र का छटमा चड़ें छोगा से घंठ कर बड़ी-वडी चात॑ करे तो अच्छा 
लगेगा क्या ९? तीस रुपये सासिक पानेबराला चपरासी पचास 
थी घड़ी हाथ से बांध दर ओर पचोस रुपये का फाउण्टेन पेन 
जब मे लगा बार चले, तो ९? चोर समझा जायगा। इसी तरह 
पिजन' ( उुछ ) फे अनुसार चलते का प्रयत्न करना चाहिए। 
पानावे आदि में उसफा भी ध्यान रुपना चाहिए। मतलब यह 
कि सामज़स्थ रपना ठोक है । 


१२--स्वाध्याय 


मगृह्स्थ फो अपने अन्य कार्यो से थोद्या समय बचा कर 
पाध्याय निय जारी रपना चाहिए। रगीली और रसीली 
पहानिर्या पढने मे समय का दुरुपयोग 'स्ाध्याय' नहीं ह8। वह 
जपव नीं ठे, शराब है। स्पाष्याय इन पिपयों का करना 
भाहिए-- 
फछि्ािएराज्याशु वन्‍्यान इनानि च। 


विश शासाप्यदेसेव निमसमास्वय बदिकान ॥ 
हर 


हक 3 


स्वाप्याय 


“जिन गनथों से अपनी बुद्धि को सत्मेरणा मिले, चुद्धि तीक्ष्ण 
हो, ऐसे ग्रन्थ पढ़ो ; तकशाख्र, मनोविज्नान आदि। 'धन्यानि'-- 
ऐसे शासत्र पढ़ो, जिनसे धन पेदा करने मे मदद मिले और 
हितकारक धमंशास्र आदि का अध्ययन करो। अपने वेदिक 
साहित्य का अध्ययन करो, जहां से हमे मूल प्रेरणा मिलती दे । 

ऐसा न होना चाहिए कि बी० ए०, एम० ००, हो गये और 
नोकरी करने लगे; कृतार्थ हो गये। पढ़ना-लिखना बन्द | ऐसा 
करने से बुद्धि कुण्ठित हो जायगी। बुद्धि को भोजन (स्वाध्याय) 
मिलेगा तो वह वढ़ेगी। मनु का अगला ःोक है-- 

यथा यथा हि पुरुष शात्र समधिगच्छति । 
तथा तथा विजानाति विज्ञान चा5स्‍्य रोचते॥ 

--जेसे-जेसे पुरुष आगे उत्तम-उत्तम विषयों के गन्‍्थ पढ़ता 
जाता है, वेसे-ही-वेसे उसकी जानकारी विशेष बढ़ती जाती है 
ओर पहले से जो जानकारी है, वह अधिक खिल्ती जाती है, 
परिष्कृत होती जाती है। 

जो विषय तुमने एम० ए० या 'साहित्य-रक्न' मे पढ़े थे, उनमे 
उस समय 'इति' तो नहीं हो गयी थी न। चब्चुअवेश हुआ 
समझमिए। वेसी बड़ी पदवी ( एम० ए० आदि ) देख कर भ्रम 
में न पड़ना चाहिए। ज्ञान अनन्त है। जिन विषयों का कुछ 
ज्ञान उन परीक्षाओं मे हुआ, उनमे अधिक स्पष्टता आयेगी, यदि 
अपना स्वाध्याय जारी रखोगे। नये विषय भी ज्ञात होंगे। इस- 
लिए 'स्वाध्याय? गमृहस्थ का धर्म है। 

३८ 


नायश्मि हखप्य 
€ 


१३--क्ुछ नागरिक कतव्य 


नाप्यू मप्त पुरीप था प्टीपयन या समसजेन । 


अमेयदितमन्यटाल।हित वा 'प्राणिया॥ 

“जानी में पेशाब या पाखाना न डालना चारिए, न घूझ- 
सापार ही उसमे फंकना चाहिए और भी फोऋ चीज (वल्गदि) जो 
गली से लिप्त हाँ, पानी मे मत छाढठो। रन था फोः विए्ली 
पीज पानी में कभी भी मत छोडो। 

आज कल के 'शिषप्ट-शिरोमी। ओर 'पेटेण्ट नागरिए 
( शहराती लोग ) वह सब कुछ फरते हें, जो मनु ने मना गिया 
ह॥। आप मजे से पलश के चमचसाते हुए पायाने यनवा पर 
सब गर्दगी नदियों मे गिराते है। छाती मन पाखाना नपी भे 
मिलता रहता है और आगे बेचारे ग्रामीण वही ज्ञल पीते £ ! 
या आज वी वह समाज-व्यवस्था और नागरिर्ता ए, जिस पर 
लोग गये करते है । कहते है--मनुप्य को #म समान अधियार 
ऐते 8ै। किस चीज़ छा अधिकार ? वोट देने पा । पारााना 
थैयारों फे पेंट सम डोलते प ओर समानता झो अधियार 
देते है । 

फ्या विज्ञान को ऐसा अधिष्झार भनांपार सता हि या 
गस्दगी सदियों सम न गिरे १ पया एस गसनन्‍्दगी यो पिसी शरण 
सौर पद्ी नागी पपापा जा सज्ता ?ै१ सिंचाई से पद गन 
पानी फो यहीं अन्यस्थ गपाना र्यरिए | 


चँ, 
तक 


स्ाध्याय 


--जिन गन्यथों से अपनी बुद्धि को सत्मेरणा मिले, बुद्धि तीक्ष्ण 
हो, ऐसे अन्थ पढ़ो ; तकंशाखत्र, मनोविज्ञान आदि। 'धन्यानि!- 
ऐसे शास्त्र पढ़ो, जिनसे धन पेदा करने में मदद मिले और 
हितकारक धमंशाश्न आदि का अध्ययन करो। अपमे वेदिक 
साहित्य का अध्ययन करो, जहाँ से हमे मूल प्रेरणा मिलती है । 

ऐसा न होना चाहिए कि बी० ए०, एम० ७०, हो गये और 
नोकरी करने छगे , कृतार्थ हो गये । पढ़ना-लिखना बन्द | ऐसा 
करने से बुद्धि कुष्ठित हो जायगी। बुद्धि को भोजन (स्वाध्याय) 
मिलेगा तो वह बढ़ेगी। मझु का अगढछा फ्ोक है-- 

यथा यथा हि पुरुषः शात्र समधिगर्छति । 
तथ्य तथा विजानाति विज्ञाब चा5त्य रोचते॥ 

--जेसे-जेसे पुरुष आगे उत्तम-उत्तम विषयों के गन्थ पढ़ता 
जाता है, बेसे-ही-वेसे उसकी जानकारी विशेष बढ़ती जाती है 
ओऔर पहले से जो जानकारी है, वह अधिक खिलती जाती है, 
परिष्कृत होती जाती है । क 

जो विषय तुमने एम० ए० या 'साहित्य-रन्न' मे पढ़े थे, उनमे 
उस समय 'इति' तो नहीं हो गयी थीन। चब्चुप्रवेश हुआ 
समभिए। वेसी बड़ी पदवी ( एम० ए० आदि ) देख कर भ्रम 
मे न पड़ना चाहिए। ज्ञान अनन्त है। जिन विपयों का कुछ 
ज्ञान उन परीक्षाओं मे हुआ, उनमे अधिक स्पष्टता आयेगी, यदि 
अपना स्वाध्याय जारी रखोगे। नये विपय भी ज्ञात होंगे। इस- 
लिए 'स्वाध्यायः गृहस्थ का घम है। 

३८ 


राजा का प्रतिग्रह 


१४--शाज़ा का प्रतिगरह 


विद्वान ह्विज या समाज-सेवक को भी राजाश्रय ग्रहण न 
करना चाहिए; क्‍योंकि यदि ऐसा होगा, तो फिर कुछ दवाब- 
प्रभाव उसका अवश्यम्भावी हैं। तब फिर उसके अन्याय का 
विरोध कौन करेगा १ द्रोणाचाय और भीष्म पितामह जेसे 
छोगों का मुह भी इसी राजाज्न ने बन्द कर दिया था। वे द्रोपदी 
का अपमान देख कर कुढ़ते रहे; पर बोल न सके | दुग्योधन 
के आश्रय में जो थे। सो, समाजसेवी विद्वान को चाहिए कि 
किसी सी राज़ा ( या 'सरकार? ) का आश्रय ग्रहण न करे। कोई 

अच्छा राजा भी किसी समय दु'्ता कर सकता है। इसलिए, 
कभी भी राजाज्न ग्रहण न करे; सरकारी नौकरी न करे। जिसे 
जनता की सेवा से वेसा कोई सतछब नहीं, उसकी बात दूसरी 
है। मनु जी ने “ब्राह्मण के लिए राज-प्रतिप्रह निषेध किया 
है। ओर; जब कि राजा पहले ही से दुष्ट हो, तब तो बिल्कुल 
ही उससे दूर रहना चाहिए। मनु-वाक्य है-- 
यो राज्ञ प्रतिगह्नाति लब्धस्योच्छास्त्रवतिना | 
स॒पश्ययिण यातीमान्नरकानेकविशतिम्‌ ॥ 

--जो विद्वान छुब्धक ( छोभी या “चिड़ीमार! ) तथा शास्त्र 
विरोधी करने वाले राजा का प्रतिग्रह ( काम के बदले वेतन- 
पुरस्कार आदि ) लेता है, वह एक के बाद दूसरे नरक में घूमता 
है ओर इक्कीस नरकों मे यातना पाता है | 


डण०ण 


स्नाननिषेध 


१६---सनान निषेध 
हमारे यहाँ स्नान का बड़ा महत्त्त है। गरम देश 
परन्तु कभी-कभी स्नान न करना भी 'धम!' है-- 
न स्नानमाचरेदू भुक्‍्लवा नातुरों न महानिशि | 
न वासोभिः सहाजस्र' नाष्विज्ञाते जलाशये ॥ 
“थोजन के अनन्तर तुरन्त स्नान न कर लेना 5 
किसी वेसे बड़े रोग में भी स्नान करना ठीक नहीं, जिससे 
बढ़ जाने का डर हो। रात में नो बजे के बाद और तीन 
से पहले, नो से तीन तक, स्नान करना सना है। इस 
समय को 'महानिशा” कहते है । कारण, पहला पहर और ८ 
पहर तो काम करने ओर जागने का ही है। अज्ञाव जला 
मे और बहुत कपड़े पहन कर नहाना ठीक नहीं ! वेरने में मं 
पेदा करते है अधिक कपड़े । हाथ-पाँव उल्क-बँध जाते दे । य 
पाँव सरक गया, या किसी तरह चक्कर में आ गये, तो तेर व 
निकल सकते है, किन्तु ढीले-ढाले अधिक कपड़े पहने हुए 
कठिनता पदा होगी । 
मनु जी ने इस तरह के शतशः और सहख्रश: उपदेश दिये 
हे । | 


१७---आचार और दुराचार 


आचाराह्ममते ह्यायुदाराचारादीप्सिता प्रजा । 
आचाराद्धनमक्षस्यमाचारो. इन्त्यलक्षणम्‌ ॥ 
डरे 


गर्ामग्टपा हे कॉगाइनर्ने 
६ 
मर न्त्रद समग्ध २: 
/८-- सति तन्‍्त्ञता हा छुच्र ६ 
+ ६8 
आप पर्थ:ा हि 000 23% 2060 7 कक 050४ ॥| 
व ली गिंगेर “र77१ 5 द्राल नाल ज अपजजत १ 
दग्ििशयासमाण्न नह य एंहा। हा 7 
०. न ५ ब्र हु ् 
देसर फे जधान जा कूद टा, दु तय । जार ऊपन हाप मन ज्ञा 


हा ० क शक 


 इसीमेसुस 7। बस संकेत से थी दस सौर सर था 


ट्ु 


म्काप्प 2 | 


था साधारण जीवन के पिपय भे ह। इसे गाए के सामझाडिए 


दी 
उोपन भे जा नियमों झा वन्यन 5 उसे पिरयशाला नावणाय 
गेंधा 77 उा्तों धरती नंगा जित | गे शाजिया जय उप 


ने सुर था पारण दै। ४ राठी-पानी मे रावीनतसा सु पार | 
झर पराधीनता पृष्ठ । दूखसी-सूर्सी यायगर ठंशा पास पी! 


| ् 


एंग पराए घपदो सन ललयाए जी!" फसपने छाए से गरद 
'उपना एवा अपनी गराह, पिया ते पिया. नं उिय्या ऐप ० 


है 
। 


ख्र 


47 
! 


्क 


आचार ओर दुराचार 


से मतरूब कि संयसी जन ईप्सित'” सन्तान प्राप्त करते हैं---जितनी 
चाहें। आचरण अच्छे हेने से अक्षय घन भी मिलता है। 
सचाई हे।, तो व्यापार चलता है। ईमानदारी हे।, तो ऊँचे पद 
सिलंगे। आचरणहीन-क्कूठे-बेईंमान--सदा सटकते ही . फिरते 
है। “लेक माकंट' करके धन पेदा भी कर लिया, ते पकड़े जाने 


'पर एक झटके में, एक बड़े जुर्माने में, सब निकल 'जायगा। 


आचार से 'अलक्षण' भी दूर हेते है! “अलक्षण” का अथ है 
शारीरिक या मानसिक त्रुटि । आचरण अच्छे हैं, पर आप बविद्वान्‌ 
नहीं हैं, ते आपके आचरण से विद्याहीनता की त्रुटि पुर पर्दा 
पड़ जायगा। छोग कहेंगे, पढ़ा-लिखा नहीं, ता क्या, बडा अच्छा 
आदमी है । इसी तरह शरीर सुन्दर न हे।, रंग काला है।, मुंह 
में शीतला के दाग हों, जे! भी है, यदि अ।चरण अच्छे हैं, ते 
सब पर पर्दा ! उधर छाग ध्यान ही नहीं देगें। 

इसके विपरीत--- 

दुराचारो हि पुरुषो लोके भवति निन्दितः । 
दु खभागी च सतत व्याघितोज्त्पायुरेव च ॥ 

-हुराचारी छागों की चारे। ओर निन्‍दा हे।ती है। ऐसे 
लोग सदा ही दुखी रहते हैं, शारीरिक रेग ते घेरे ही रहते 
है-- इजेक्शनों से शरीर छिंदता ही रहता दै। सड जाते हैं! 
जेंछ में देखा, पचास प्रतिशत चरित्रहीन केदी सुजाक-गरमी 
के घिनोने रोगों से सड़ रहे है । ऐसे छेग उम्र भी अच्छी नहीं 
पाते है । 


है. 


घतन्त्रवा ओर धर्माइशासन 


१८--स्वतन्त्रता हो सुख हे 
सब परवश दुख सर्वेमात्मवश सुखम। 
एतह्वियात्समासेन लक्षण सुखदु खयो' ॥ 
दूसरे के अधीन जे कुछ हे।, दुःख दे ओर अपने हाथ में जे। 
है।, उसी में सुख है । बस, संक्षेप से यही हुःख और सुख का 
खहप दे। .. 
यह साधारण जीवन के बिषय में है । बेसे राष्ट्र के सामाजिक 
जीवन में जे नियमों का बन्धन है, उसे 'परवशता” नहीं कहा 
गद्या है। बहते धर्मानुशासन है। अनुशासन में खतः बन्धन 
ते सुख का कारण है। हाँ रेोटी-पानी से स्वाधीनता सुखकर है 
ओर पराधीनता कष्टकर । 'रूखी-सूखी खायकर ठंढा पानी पी | 
देख पराई चेपडी मन छलछचावे जी!” अपने आप में मस्त ! 
अपना हुका अपनी मरेड, पिया ते पिया, नहीं दिया फेड ! 
पर इसका यह भी तात्पय नहीं कि सदा सब कार्मों मे अपनी 
अछग खिचड़ी पकाओ | 'सम्भूय समुत्थानं--मिल कर उन्नति 
करने का ही तो धर्मापदेश है। बडे काम ओर बड़े व्यवसाय 
अकेले नहीं चलते है । ऊपर के श्लोक मे अपने व्यक्तिगत 
जीवन की खतल्त्रता ही को सुख कहा दहै। उसमे बाघा पडे तो 


असह्य दु ख जान पडता है ; बस ! 
ओर:-- 


थं 


यद्त्परवश कर्म तत्तयलेन वर्जयेत्‌ । 
यद्यदात्मवश तु स्वात्ततस्सेवेत यत्नता ॥ 
# 


थक 


आचार ओर दुराचार 


से मतछ॒व कि संयसी जन 'ईग्सित' सन्तान प्राप्त करते दै--जितनी 

चाहें। आचरण अच्छे हेने से अक्षय धन भी मिलता है | 

सचाई हे।, तो व्यापार चलता है। ईमानदारी हे।; तो ऊँचे पद 

सिलंगे। आचरणहीन--भूठे-वेईमान--सदा भटकते ही फिरते 
है । 'ब्लेक मार्केट” करके धन पेदा भी कर लिया, ते पकड़े जाने 
'पर'एक भटके में, एक बड़े जुर्माने में, सब निकल जायगा। 
आचार से “अलक्षण' भी दूर हाते है। “अलक्षण” का अर्थ है 
शारीरिक या सानसिक त्रुटि । आचरण अच्छे है, पर आप विद्वान्‌ 
नहीं हे, तो आपके आचरण से विद्याह्ीनता की त्रुटि, पर पर्दा 
पड़ जायगा। छाग कहेंगे, पढा-लिखा नहीं, ते कया, वड़ा अच्छा 
आदमी है | इसी तरह शरीर सुन्दर न हे रेंग काला है।, मुंह 
मे शीतल के दाग हों, जे भी हा, यदि अ।चरण अच्छे है, तो 
सब पर पर्दा | उघर छेाग ध्यान डी नहीं देग। 

इसके विपरीत--- 

दुराचारो हि पुरुषों लोके मवति निन्दित- । 
दु खमागी च सतत व्याघितोज्त्पायुरेव च ॥ 

-हुराचारी लागों की चारे। ओर निन्‍दा देती है। ऐसे 
लेग सदा ही दुखी रहते है, शारीरिक रेग ते। घेरे ही रहते 
है-- इंजेक्शनों से शरीर छिंद॒ता ही रहता दै। सड़ जाते हैं ! 
जेल में देखा, पचास प्रतिशत चरित्रहीन केदी सुजञाक-गरमी 
के घिनोने रोगों से सड़ रहे है । ऐसे लेग उम्र भी अच्छी नहीं 
पाते है। 


ढ़ 


सनन्‍यास कब 


के वर्तमान महकमे को यदि तुम अशिष्ट समझते हो, तो उसमें 
नोकरी करने पर असफल रहोगे। अध्ययन में रुचि है, तो 
अध्यापक बनो । इसी तरह सर्वत्र सममो। 

इस कसौटी से पाप-पुण्य भी जाने जाते हैं। जिस काम 
के करने मे आत्म-पसन्तोष मिले, वह धर्म और जिसे आत्मा न 
माने, घह अधर्म । धमे है कतेव्य ओर अधर्म अकत्तव्य ! आत्म- 
विरुद्ध काम यदि खार्थान्धता आदि से किये जाये, तो वह 
आत्म-हत्या” है। “आत्म? सर जाता है ओर फिर रोकने वाल 
कोई रहता नहीं । इसीलिए “आत्म-हत्था' को सब पापों से बड़ा 
'पाप माना है ! 


२०--संन्‍्यास कब ९ 
ऋणानि त्रीण्यपाकृत्य मनो मोक्षे निवेशयेत्‌ । 
भनपाकइत्य मोक्ष तु सेवमानो ब्रजत्यध | 
“ग्रहस्थाश्नम में विधिवत्‌ रह कर और तीन ऋण जो ऊपर 
हैं, उन से उक्कण होकर सोक्ष में--संन्यास में-सन दे ! तीन 
ऋणों को उतारे बिना जो संन्‍्यासी बनता है, वह नीचे जाता है, 
पतित है । 
छोग जो सोलह-सोलह वर्ष के छड़के को संव्यासी बना देते 
हैं, वे क्या करते हैं। बहुत से पढ़े-लिखें बी० ए०, एम० ए० 
लोग युवावस्था में ही कपड़े रंग कर बेठ जाते दे ! जो संल्यासी 
'रामकृष्ण सेवाश्रम' जेसी संस्थामें रह कर जन-सेवा करते हें, 


ह.00.4 


आत्मसन्तोष 


“जो भी काम अपने वस का न हो, उसे अंगीकार मत 
करो, उसकी जिम्मेदारी मत छो ओर जो काम तुम्हारे वस का 
हो, उसे सँभालो ओर बड़े यत्न से सभालो ! 

कहने का मतलरूव यह कि यदि प्रेस का काम नहीं जानते, 
तो कहीं सस्ता विकता देख खरीद मत लो। चक्कर में पड 
जाओगे । सशीन मेन ओर दूसरे छोग तंग कर देंगे ; दिवाला 
निकाल देंगे। में इस चक्कर में पड़ चुका हूं। प्रेस मेरे लिये 
प्रेत हो गया । जेसे-तेसे बेच कर ज,न बचायी । इसी तरह 
ओर काम हैं। खेती का काम नहीं जानते, तो बह भी नोकर्रा 
के भरोसे नहीं कर सकते | मुंशी न,सेंभाल छेगे | सावंजनिक 
कामों में भी यदि तुम किसी संस्था के कामों से परिचित नहीं, 
तो मंत्री आदि का पद्‌ सत सेंमाल छो । यदि ज्ञान तथा शक्ति 
है, तो वेसे काम सेँभालो, दूसरों के भरोसे नहीं। और 
जब सँभाल लो, तो सब तरह से 'यह्नतः उसे पूरा करो। 


१६---आत्म-सन्तोष हो, तो: 
यत्कर्म कुवंतोडस्थ स्थात्परितोषोडन्तरात्मनः । 
तल््यत्नेन कुर्वीत, विपरीत तु वर्जेयेत्‌ ॥ 

“-जिस काम को करते समय अन्तरात्मा सल्तुष्ट हो, ' उसी 
में यत्न-पूवेंक जुट जाना चाहिए और जिसमें मन साथ न दें; 
उसमें हाथ मत डालो। जब मन ही साथ न देगा, तो काम 
क्या होगा | प्रवाह के विरुद्ध नाव ले जाना ठीक नहीं। पुलिस 


४५ | 


देव-ऋण और ऋषि-ऋण 


गेने की इच्छा करे--पुत्र को अपने से आगे बढ़ाने की प्रवृत्ति 
खे। इस के लिये भर-पूर चेष्टा करे। अपनी सुयोग्य सन्‍्तान 
कुल को देना ही “प्रित-ऋ्रण से छुटकारा पाने का 
पताधन है । 

देव-ऋण---जो छोग आज-कल “हिन्दू! कहलाते हैं किसी 
प्मय वे आये! कहलाते थे ओर उससे भी पहले 'देव” कहलाते थे 
इनके पुरखों 'देव” जनों मे ओर 'पारसी' लोगों के पुरखों 'असुरों” 
मैं जो संग्राम हुआ थां, वही 'देवासुर-संग्राम' है। देव और 
असुर सव एक ही समाज के थे, जो बाद में विभक्त हो 
ये थे। 

खेर, देव” इनका पुराना नाम है। 'देव-ऋण' चुकाना 
धर्म दै। अर्थात्‌ हमारे ऊपर जो समाज का ऋण है, उसे भी 
चुकाना चाहिए । जैसे हम माता-पिता से उपकृत होते है, उसी 
तरह समाज से भी। अनेक बातों में समाज के हम क्नृणी हें। 
इस लिए, गृहस्थाश्रम से रहते हुए समाज-सेवा के काम भी हमसें 
निरन्तर अपनी शक्ति के अनुसार करते रहना चाहिए। तभी 
देव-क्रण” से छुटकारा मिलेगा। 


ऋ(ै-ऋण---बहुत बड़ा है । हमे क्रूषियों ने जो ज्ञान दिया ह 


है, बड़ी तपस्या कर-करके जो वेद तथा एक-से-एक बढ़ कर 
दशेन' उन्होंने दिये है और परवर्ती 75नों ने जो आयुर्वेद, 
भ्योतिष, गणित शश्ा “"गाख्र हमे दी है, 

विकास 


रे 


प्तृ-ऋण 


उनकी बात अलग है , पर जो छोग किसी मठ-सन्दिर में सोने 
के सिंहासन पर बेठ कर पुजने के लिए ही वह सब करते है, वे 
तो अवश्य पतन की ओर जाते है। गृहस्थाश्रस में जरूर रहना 
चाहिए, यह मनु ने जोर देकर कहा है। आल्सी और कायर 
छोग “यद्हः विरज्येत तद॒हः परिश्रजेतः--'जिस दिन वेराग्य ,हो 
जाय, उसी दिन संन्यास ले छे” कह कर अपने आप को तथा 
जनता को धोखा देते है। वेराग्य होता किसे है ? किस 
चीज से व्राग्य होता है? वह सब तो सामने नजर 
आतादहे। 

तीन क्रूण १-पितृ-ऋण, २-देव-ऋण और ३-क्षूपि- 
क्रण। हमारे ऊपर (वतृ-करणा है। माता-पिता ने हमारा 
पालन-पोषण किया है ओर शिक्षा आदि से सुसंस्कृत किया है। 
हमे इस ऋण से उऋण होना है। हम अपने प्रतिनिधि समाज 
को अपने से अच्छे द, तो उस ऋण से मुक्त हों। प्रत्येक स्ली- 
पुरुष अपने बच्चों का इस ढेंग से शारीरिक तथा मानसिक विकास 
करने में तत्पर हो कि वे उस से सब बातों मे अच्छे हों। मा 
चाहे कि मेरी छड़की सब बातों में मुक से अच्छी हो, शरीर- 
खास्थ्य में, विद्या मे, आचार मे ओर शील-सोजन्य मे। इसी 
तरह पिता अपने पुत्र के लिए कामना करे।--सर्वेभ्यो जयमिच्छेत्तु 
पुत्रादिच्छेत्पराजयम्‌!--मनुष्य को चाहिए कि वह अपने विषय 
मे तथा आचार में सब से ऊँचा उठने की सदा इच्छा करे, 
सब को पीछे कर देने की कामना करे , परन्तु पुत्र से पराजित 


४८ 


ला 


देव ऋण और ऋषि-ऋण 


होने की इच्छा करे--पुत्र को अपने से आगे बढ़ाने की प्रवृत्ति 
रखे। इस के लिये भर-पूर चेष्टा करे। अपनी छुयोग्य सल्तान 
कुल को देना ही पिठ-ऋण' से छुटकारा पाने का 
साधन है। 

देव-क्रण--जो छोग आज-कल “हिन्दू! कहलाते हे किसी 
समय वे आय! कहलाते थे और उससे भी पहले 'देव” ऋहलाते थे 
इनके पुरखों 'देव” जनों मे और 'पारसी' छोगों के पुरखों 'असुरों' 
में जो संग्राम हुआ था, वही 'देवासुर-संप्राम' है। देव और 
असुर सब एक द्वी समाज के थे, जो वाद में विभक्त हो 
गये थे। 

खेर, 'देव” इनका पुराना नाम है। 'देव-ऋण” चुकाना 
धर है। अर्थात्‌ हमारे ऊपर जो समाज का ऋण है, उसे भी 
चुकाना चाहिए। जेसे हम माता-पिता से उपकृत होते हैं, उसी 
तरह समाज से भी । अनेक वातों में समाज के हम क्रूणी दै। 
इस लिए, गृहस्थाश्रम मे रहते हुए समाज-सेवा के काम भी हमे 
निरन्तर अपनी शक्ति के अनुसार करते रहना चाहिए। तभी 
द्व-क्रूण” से छुटकारा मिलेगा। 

क्रपि-क्रण---बहुत बडा दे । हमे क्रूषियों ने जो ज्ञान दिया - 
है, चडी तपस्या कर-करके जो वेद तथा एक-से-एक बढ़ कर 
ददशेन! उन्होने दिये हैं और परवर्ती विद्वानों ने जो आयुर्वेद, 
ज्योतिष, गणित तथा साहित्यशात्र आदि की निधि हमसे दी है, 
उससे हम कितने उपकृत हुए हँ। हमारा सांस्कृतिक विकास 


डे डर 


देव-ऋण में अन्य दोनो का अन्तर्भाव 


उन ऋषियों की तपस्या का फछ है। उनका जो अतुरू ऋण 
हमारे ऊपर है, उससे उऋण होनेका यही उपाय है कि उनको 
उस निधि को हम बढ़ायं। कुछ उत्तम साहित्य पेदा करें, ' 
जिससे समाज को किसी दिशा सें बल मिले। सत्साहित्य के 
निर्माण में जो व्यक्ति तथा संस्थाएँ काम कर रही हों, उन्हें सह- 
योग और सहायता दें। इस तरह ऋषि-क्रण से कु 
हलके होंगे। 

ग्ृहस्थ को इन तीन ऋणों से मुक्त होना चाहिए, या इन तीन 
क्षूणों से छूटने के लिए गृहस्थाश्रम स्लरीकार करना चाहिए। जो 
इस कतेव्य से डर कर भागते है ओर गृहस्थाश्रम को बीच में 
छोड़ सनन्‍्यास में जा कूदते दे, उन्हें मनु जी ने पतित बताया दै-- 
समाज का बोर | 

ऊपर जिन तीन ऋणों का जिक्र हुआ, उनमें समाज ही मुख्य 
है। माता-पिता भी समाज के ही अड्ड है ओर ऋषि-जन भी 
समाज मे आ जाते हे ।, इसलिए, 'देव-क्रण” में ही सब आ 
जाने से तीन जगह उस ऋण को दिखाना कुछ विशेष बात नहीं, 
पर साधारण समाज से माता-पिता का महत्त्व बहुत अधिक है ; 
इसलिए ५“पितू-क्रूण' की गिनती अछग की। इसी तरह ऋषि- 
जन भी साधारण समाज में नहीं रखे जा सकते। इसीलिए इन 
दोनो क्रूणों का प्थक्‌ उल्लेख दे । 

इन क्रृर्णों को गृहस्थाश्रम में हूल करना बहुत जरूरी वतलाया 
गया हे। जो इन पर ध्यान न दे कर केवल उदर भरने में दी 


राजसरुत्ता का प्रादुर्माव 


गा रहता है, उसे “गृहस्थ' नहीं, वनन्‍्य-प्राणी कहा गया है । कुछ 
छोग इन क्रूणों का और इनसे निष्क्ृति का अर्थ कुछ-का-कुछ 
करते-समभते हैं। पर अर्थ तो बिलकुल स्पष्ट है । 
२९--राज-सत्ता का प्रादुर्भाव 
थराजके हि लेके5त्मिन संतों बिद्ग॒ते भयात्‌. । 
रक्षाथंमस्य लोकस्य राजानमस्जत्भभु ॥ 

--जब संसार में कोई राजफीय संस्था न थी, तो भय और 
आतदू के मारे छोग त्रस्त रहते थे । तव इस ( मानव-संस्या ) की 
रक्षा के लिए भगवान्‌ ने शासन-सत्ता को जन्म दिया। भगवान्‌ 
ने ऐसी बुद्धि दी, जिससे मलुप्य ने संसार मे शासन-सत्ता 
स्थापित की । 

इसके बाद मनु ने बड़े विस्तार से राज-नीति का वर्णन किया 
ऐ। देख कर आश्रय होता है, उस युग में हमारे पूर्वज ऐसे नीति 
निपुण थे । शासक में क्या-क्या वात होनी चाहिए, प्रजा की 
रक्षा किस तरह करनी चाहिए, शासन-परिषद्‌ जिन सात-आठ 
राजनी तिज्ञों की बनायी जाय उनमे क्या-क्या गुण अपेक्षित है, 
शत्रु पर कब और कंसे चढाई करनी चाहिए, किले कहाँ वनाने 
चाहिए और उनकी रक्षा केसे करनी चाहिए, इन सब विषयों का 
विशद्‌ वणन 'मनुस्म॒ति' में है । 

२२--पापों का प्रायश्ित्त 


मनुष्य के पाप प्रायश्वित्त से नट्ट हो जाते हैं। यदि किसी 
पाप-कर्म मे प्रवृत्ति हो गयी और फिर मनुष्य सावधान द्ो गया, 
जप 


धायण्यित 


ग्रायश्चित्त उसने किया, तो इस पाप से निव्वृत्ति हो जावा-' 
वह काम न करेगा । मनुजी का मनोवियान से पोषित मर 
यवान्यथा मसस्ास्य हल कम गर्हत। 
तथा तथा शराश तरानाग्मण मुन्यत॥ा 

-जेसे-जेसे मन उस पाप को बुरा सममेगा, बेर 
शरीर उससे मुक्त होता जायगा । मन में यदि चोरीढ़े! 
सह पेंद्रा हो गयी, तो फिर हाथ उस काम को करे हीर 
ओऔर-- 

कृचा पाप दि सन्‍्तन्य तम्मात्यापास्ममुच्यते । 
क्षव वुर्त्या पुनरिति! निवृत्त्या पूयते तु से ॥ 

- किसी घुरे काममे पड जाने पर यदि मह्ठुप्यको अन्त 
उससे सन्‍्तप्त हुई, हा्विक पश्चात्ताप उसे हुआ तो वह उस १ 
अवश्य छूट जाता है। और फिर अब कभी ऐसा न व 
इस तरह का हृढ़ निश्चय यदि उसने कर लिया, तोर्पा 
जाता है--पाप उसका छूट जाता है। 

जज्ञानागदि वा ज्ञानात्हला कम विगश्तिम । 
तस्माद्िसुक्तिमन्विच्छन्‌ द्वितीय न समाचरेत्‌ ॥ 

“यदि जाने-अजाने कोई गहित काम हो जाय; वो 
छुटकारा पाने के लिए सबसे अच्छा उपाय यह है कि उस 
का दूसरा काम फिर न करे। 

२३---खत्री-कतंठ्य 
सदा प्रेहष्या भाव्य शृहकार्येपु दक्षया! 


सुसस्कृतोपस्करया व्यये आाउ्मुक्ततस्तया ॥ 


स्ीकरत्त व्य 


--ञ्री को--ग्रहिणी को--सदा प्रसन्न रहना चाहिए स्‍ गृह- 
अवन्ध इसका मुख्य काम है; इसलिए अपना सम्पूण चातुय्य 
उसे यहां छगा देना चाहिए। घर की सब चीजें अत्यन्त परिष्कृत 
रूप मे सजावट के साथ रखना ग्रृहिणी का सुन्दर काम हे । 
खर्च मे खुछा हाथ ठीक नहीं। सोच-समम्त कर जरूरी ही खच 
करना चाहिए। ग्रृहिणी का कौशल व्यय में ही देखा जाता है। 
आय का कास पुरुष के जिभ्से हे, जिससे उतनी वबुद्धिमानी 
अपेक्षित नहीं है, जितनी व्यय मे ; जो ग्रृहिणी का काम है । 

स््री-धम का भी वर्णन मनु ले विस्तार से किया ढे। सब से 
अधिक राजा के घम ( कतेज्य ) का निर्देश हे, क्योंकि वही तो 
समाज का नियामक दे। राजा भ्रष्ट हो, शासन-कर्ता ही यदि 
भ्रष्टाचार मे डूबे हों, तो वे समाज को क्‍या ठीक रास्ते पर लायगे। 
मनु ने राज-सभा ( असेम्बल्ी ) तथा उसके सदस्यों के कतंव्य- 
निर्देश भी किये हैं। मु के धर्म-निर्देश का क्या स्वरूप दे, इन 
रोकों से स्पष्ट ऐै। 


| (ता 
ताक उसका पक 
उत्सगे ओर अपवाद 
पहले कहा जा चुका है कि धर्म विधि-निपेध-रूप से विधा 

विभक्त है। दुखियों पर दया करनी चाहिए, विधि है। चोरी 
न करनी चाहिए, निपेध है। ऐसे नियम वनाये दे मनुष्य ने, 
समाज के सुख-सथ्चालनार्थ। प्रकृति पर उसने नियन्त्रण किया 
है। सत्य और अहिंसा आदि प्रमुख अद्भ दे धर्म के। इनके 
बिना समाज चल ही नहीं सकता । यदि लोग सचाई विल्कुल 
छोड द॑ ओर एक-दूसरे को मारने-काटने छगें, तो कया होगा (९ 
यह धर्म जितना ही अधिक जिस देश मे होगा, वहाँ उत्तना ही 
जीवन का अभ्युद्य होगा। परन्तु इन नियमों के अपवाद भी 
हैं ओर वे अपवाद भी कम महत्त्वपूर्ण नहीं हैं , प्रत्युत कभी-कभी 
मुख्य नियम से उसके अपवाद में ही अधिक बल आ जाता है। 
इसका मतलरूब यह हुआ कि कभी-कभी असत्य तथा हिंसा भी 
धम हो जाते हैं। हाँ, हो जाते हैं। यही नहीं, क्रोध, लोभ तथा 
मोह आदि जिन भावों की बड़ी निन्‍दा की गयी है, वे भी कमी- 

कभी धर्म का रूप ग्रहण कर लेते है ओर सत्य, अहिंसा तथा 
क्षमा का अनुचित प्रयोग अधर्म बन जाता है। विष भी कभी 

हु शा 


। 
! 


प्रयोक्ता की प्रधानता 


अमृत वन जाता है। किसी-किसी रोग में डाक्टर विप-विशेष 
का इब्जेक्शन दे कर रोगी के प्राण वचा लेता है और दूध-घी 
जैसे अमृत पदार्थ भी स्थिति-विशेष मे और अनुचित प्रयोग से 
हानिकारक हो जाते हैं। परन्तु विष है विप ही। उससे सदा 
बचने को कहा जाता दे, तव तो यह दशा है कि छोग भांग, 
गाजा, चरस और अफीम ही नहीं, संखिया तक खाने का शोक 
रखते हैं और शरीर तथा मस्तिष्क का नाश करते है , फिर यदि 
उनसे कह दिया जाय कि “विष अमृत का भी काम देता है? तो 


" क्या होगा ९ कुछ ठिकाना रहेगा ? जब हिंसा, भूठ, घोखेवाजी 


आदि से बचने का एकान्त प्रतिपादन है, तब तो दुनिया मे सच 
इस घबुरी तरह फेल रहे हैं, यदि कह दिया जाय कि कभी-कभी 
हिंसा और छसत्य भी धर्म हो जाते हैं, तो फिर आप समझ 
सकते हे कि बचा हो सकता दै। इसीलिए साधारण जनता के 
सामने दूसरा रूप नहीं रखा जाता दे | विप को डाक्टर अलमारी 
में बन्द करके और ताला लगा कर कुझ्छी अपने पास रखता हे | 
इसी तरह हिंसा आदि का विप समाज का चिकित्सक ( शासक) 
अपने हाथ मे रखता 6 । जब जरूरत होती है, समाज की रक्षा 
के लिए इसका प्रयोग करता है। गाट्ट्र के भीतर उपप्रत्र करनेवाले 
चोर-डाकुओ के प्रति वह दण्ड-प्रयोग करता है, जो एफ हिसा- 
त्मक उपाय है। कोई किसी को मार देता दे, तो राज-सत्ता 
उसे मृत्यु-जण्ड देती छै। यह हिंसा या प्रतिदिंसा जो शासन- 
सत्ता की ओर से की गयी, सो विप-प्रयोग समम्षए, समाज की 


हक 
्। 


छत्तीय अध्याय 
उत्सग ओर अपवाद 


पहले कहा जा चुका है कि धर्म विधि-निषेध-रूप से हिघा 
विभक्त है। दुखियों पर दया करनी चाहिए, विधि है। चोरी 
न करनी चाहिए, निषेध दै। ऐसे नियम बनाये है मनुष्य ने, 
समाज के सुख-सभ्चालनाथ | प्रकृति पर उसने नियन्त्रण किया 
है। सत्य और अहिंसा आदि प्रमुख अद्भ है धर्म के। इनके ' 
बिन्‍त समाज चल ही नहीं सकता । यदि छोग सचाई विलकुलछ 
छोड द॑ ओर एक-दूसरे को मारने-काटने छगें, तो क्या होगा ९ 
यह धर्म जितना ही अधिक जिस देश मे होगा, वहाँ उत्तना ही 
जीवन का अभ्युद्य होगा। परन्तु इन नियमों के अपवाद भी 
है ओर वे अपवाद भी कम महत्त्वपूर्ण नहीं है ; प्रद्युत कभी-कभी 
मुख्य नियम से उसके अपवाद मे ही अधिक बल आ जाता है। 
इसका मतरूब यह हुआ कि कभी-कभी असत्य तथा हिंसा भी 
धम हो जाते है। हां, हो जाते है। यही नहीं, क्रोध, छोभ तथा 
सोह आदि जिन भाषों की बड़ी निलन्‍्दा की गयी है, वे भी कभी- 
कभी धम का रूप ग्रहण कर लेते है और सत्य, अहिंसा तथा 
क्षमा का अनुचित प्रयोग अधम बन जाता है। विष भी कभी 

है 


प्रयोक्ता की ग्रधानता 


अमृत वन जाता दै। किसी-किसी रोग मे डाक्टर विप-विशेष 
का इब्जेक्शन दे कर रोगी के प्राण बचा लेता है ओर दूध-घी 
जेसे अमृत पदार्थ भी स्थिति-विशेष में और अनुचित प्रयोग से 
हानिकारक हो जाते हैं। परन्तु विष है विप ही। डससे सदा 
बचने को कहा जाता दर, तव तो यह दशा हे कि छोग भाँग, 
गाँजा, चरस और अफीम ही नहीं, संखिया तक खाने का शोक 
रखते है ओर शरीर तथा मस्तिष्क का नाश करते हैं , फिर यदि 
उनसे कह दिया जाय कि “विष अम्रत का भी काम देता है! तो 
क्या होगा १ कुछ ठिकाना रहेगा ? जब हिंसा, भ्रूठ, घोखेबाजी 
आदि से वचने का एकान्त प्रतिपादन है, तब तो दुनिया मे सब 
इस बुरी तरह फंल रहे हैं, यदि कह दिया जाय कि कभी-कभी 
हिंसा और सत्य भी वर्म हो जाते हैं, तो फिर आप समझ 
सफते है फि क्या हो सकता दूँ । इसीलिए साधारण जनता के 
सामने दूसरा रूप नहीं रपा जाता है । विष की डाक्टर अलमारी 
में बन्द्र फरके और ताल्य लगा कर कुछ्छी अपने पास रपता है । 
इसी तरह हिंसा आदि का विप समाज का चिकित्सक ( शासक) 
अपने हाथ से रखता ह। जब जरूरत होतो ४, समाज की रक्षा 
के लिए इसका प्रयोग करता ऐ। राष्ट्र के भीतर उपप्नव करनेवाले 
चोर-डाकुओ फे प्रति वह दण्ड-प्रयोग करता है, ज्ञो एक हिसा- 
व्मक उपाय 8। कोई किसी को मार देता है. तो राज-सत्ता 
उसे मृत्यु -जण्ड देती दै। यह शिसा या प्रति्टिसा जो शासन- 
सत्ता फी ओर से की गयी, सो विप-प्रयोग सममिए. समाज की 


हक 
+ 


के 


बुद्धिवाद्‌ 
रक्षा के लिए। जैसे डाक्टर के बिना ओर कोई विप-प्रयोग नहीं 
कर सकता , करे, तो मर जाय' उसी तरह प्रतिहिंसा आदि के 
ग्रयोग का अधिकार साधारणतः सब को नहीं दिया गया | गलती 
हो जायगी ! हानि होगी | प्रतिहिंसा ही नहीं, हिंसा भी धर्म 
बन जाती दै। राष्ट्र पर आक्रमण करनेवाले वाहरी शत्रुओं का 


- मुकाबला जब हम करते हैं, तो यथासम्भव पहल करने मे तत्पर 


के 


न 


रहते दै। इस जगह हिंसा धमं है। जो सिपाही जितने अधिक 
आततायियों को काटता-मारता है, उसे राष्ट्र उतना ही अधिक 
यश देता है और पुरस्कृत करता है। यानी, उसने हिंसा जो की, 
उसे हमने एक बड़ा धर्म, उसका एक बहुत बड़ा कतेव्य समझा । 
उन विधियों के ये अपवाद बुद्धि से समभ में आ जाते हैं। 
ओक्ृृष्ण ने गीता में कहा है-- 
कमंण्यकर्म य. पर्येदकर्मण च कर्म य'। 
स बुद्धिमान्‌ मनुष्येषु स युक्त कृत्स्नकम ह त्‌ ॥ 2 
--जो कम या कर्तव्य ( अहिंसा तथा सत्य आदि ) में अकम 
देखता है, देश, काछ तथा पात्र की स्थिति के अनुसार अईइसा 
तथा सत्य आदि का व्यवहार किसी समय उचित नहीं सममता 
है और अकमे--अकतेव्य--हिंसा और चालबाजी को कतंव्य 
समम कर ग्रहण करता है, वही मनुष्यों में बुद्धिमान्‌ है। सममो 
उसने सब अच्छे काम कर छिए। 
सर्वत्र बुद्धि से काम लेना होगा । देखना होगा, सत्य और 
अहिसा से यहाँ समाज को लाभ है कि नहीं। यदि एक को 
५६ ४ 


ं 


- भर्माधर्म-विवेक 


भार देने से बहुत बड़े समाज का हित हे; तो उसे सार देना 
अधम नहीं, धर्म ही होगा। इस तरह हिंसा धमे चन जायगी। 
इसी तरह सत्य-असत्य आदि की बात है। अपने निज के 
स्वाथ से प्रेरित होकर हिंसा आदि का प्रयोग अधम ऐै और 
समाज-हित के लिए वैसा किया जाय, तो धर्म हे। अत्स-रक्लाये 
भी हिंसा की जा सकती 8ै। कानून मे भी इस के लिए छूट ऐ। 
अपने घर से चोरों को हम छाठी के जोर्स से भगा सकते है ओर 
इस से उन के सिर फट भी जाय, तो हमे सज्ञा न मिलेगी। 
घगरण, यह हिंसा हमने धम-मूलक की । हमारा कतेव्य था; 
डुट्टों से अपने माल की रक्षा करना । 

यह सब सममने के लिए बुद्धि चाहिए। धर्माधर्म-निणय 
मे बुद्धि पर इसी लिए श्रीकृष्ण ने उतना वलू दिया ऐ ओर मनु 
ने भी अन्तरात्मा की साक्षी को सब से प्रचल माना है | 

इस धर्मख्िथिति को न सममने फे कारण ही कभी-कभी 
बड-घडे अनथ दो गये है । ऐसा भी हुआ दे कि घमे फे किसी एक 
अंग का ऐसा अतिरेक कर दिया गया कि दूसरे अंग विलजुल 
दव गये और समाज निर्वेछ पो गया । रोगो का जेसे पेट चढ़ 
जाय और शेप सब अंग सुब्र जाय । आगे हम कुछ उदाहरण 
देफर इसे ओर स्पष्ट करंगे। 


दया ओर क्षमा 
समाज के सुघ-संचालनार्थ दया और क्षमा फा अत्यधिक 


पर 


दया और क्षमा के अपवाद 


महत्त्व है। किसी को सताओ मत, हुखी पर तरस खाकर उस 
की मदद करो। यदि किसी से अनजाने कोई अपराध हो जाय 
ओर उस से तुम्हें कोई हानि पहुंचे, तो क्षमा से काम लो । कारण, 
उसने जान-बूक कर तो हानि नहीं पहुंचायी न। यदि जान- 
बूक कर भी हानि कोई पहुंचाये, पर वह अपना हो और उसके 
सुधारने के लक्षण हों, तो क्षमा कर देना चाहिए। परन्तु दुट्टों के 
प्रति भी यदि उसी दया और क्षमा का बर्ताय किया जायगा) 
तो फिर उन गुणों (दया ओर क्षमा ) का महत्त्व कम हो 
जायगा ; श्रत्युत वे दुर्गण का रूप धारण कर छेंगे--उन से समाज 
का अहित होगा | दुष्टों के हौसले वढ़ जायेंगे और वे वार-बार 
अपराध करेंगे। इस लिए, ऐसी दया और क्षमा फिर 'अधम 
बन जायेंगे। क्रर ओर आततायी पर दया करना शेष समाज 
पर निर्देयता है। इसी तरह क्षमा भी अपराधशील दुष्टों के प्रति 
न्याय्य नहीं है। अहिंसा धम है , पर सर्वत्र नहीं। अहिंसा 
का अतिरेक ठीक -नहीं। इसी तरह दया ओर क्षमा भो 
सममिए। ४ 
हमारे देश में अनेक धमम-व्याख्याता ऐसे हुए है, जिन्‍्हों ने 
धर्म का स्वरूप ठीक-ठीक नहीं समझा और उसके किसी एक ही 
अंग पर अत्यधिक बल दिया, समाज को गलत रास्ते पर ले गये ! 
दुष्ट-दसन समाज के लिए कल्याणकारी है। हम गरुड़ की पूजा 
करते है , क्‍यों कि वे साँपों को मार कर जगत्‌ को निरापद्‌ करते 
है। साँप यहाँ लक्षणा से दुष्टों को कहा गया है। दुष्ट-दमन के 
ज८ 


दया और क्षमा का अनिरेक 


कारण गरुड हमारे प्रशंसा-पात्र हुए। परन्तु इसी समाज में एक 
दूसरा मत चला--एकान्‍्त अहिंसावाद । दुष्टों को भी मत मारो ! 
इस मत के छोग जीमूतवाहन को पूजनीय सममते हैं, जिसने गरुड़ 
के आगे आकर उन्हें सांपो को मारने “से रोका। जीमृतवाहन 
आगे आ गये--“छो मुझे! मार डालो, तब किसी सांप को 
मारना ।!” गरुड़ ने दो-चार चोंचं मारी, फिर छोड़ दिया। 
तब जीमूतवाहन ने गरुढ से कहा-> “अब आगे से सांपो को मत 
मारना |? गरुड ने जीमृतवाहन का उपदेश” सान लिया और 
फिर साँप का मारना छोड दिया। इस तरह उस एक्रान्त 
अष््टिसावादी मत मे गरुड़ की अवहेलना ओर जीमृतवाएन की 
प्रशंसा प्रकट की गयी दूँ । अब समाज क्या करे ९ गरुड की 
पूजा चालू थी , एघर जीमृतवाहन जी सामने जा गये। पाठ 
पढा--'सौांप को भी मत सारो । दया करो ! 

समाज मे जीमृतवाहनी बढे । मुहम्मद गोरी को अनेऊ चार 
एस देश की सेनाओं ने परास्त किया। गोरी पकड़ा गया और 
सम्राट प्रथ्वीराज फे सामने उपस्थित किया गया। नीति-निपुण 
गोरी ने क्षमा-याचना को । नोति-पराइड्मुय्य और जीमूनयाहनी 
सम्राट प्रथ्वीराज़ ने उस पर 'दया' की और उसे क्षमा कर दिया। 
बह श्र फे पजे से छूट कर घर पहचा और फिर प्रचण्ट सेन्‍्च- 
रंप्रा. फरफे एधर पिल पडा | एमारी सेना दात ठझ का चर्ी थी 
और पम्चीराज फे छूमा-गरान से यह भी सममभा ज्ञाता था फि 
पिर माफ फरंरे | शाथ-पाध टीछे पर। सोरी णी पिजुबाई कौर 

ज च् 


धर्म-तत्त्व सूक्ष्म है 


क्षमा-दानवाले सम्राट उसके बन्दी वने। उसने नि्दृयता के साथ 
इनकी आंख निकलवा छीं। सो तो कोई बात नहीं, एक व्यक्ति 
की बात; पर हमारा यह देश सदियों तक गुलाम रहा | उसी 
“दया-क्षमाः के विवेक-हीन प्रयोग से.। न जाने कितनी हानि देश 
की धन-जन से हुई | धम-कर्म सब जाता रहा ! 
नि.स्‍सन्‍्देह सम्राट प्रथ्वीराज पर जोमूतवाहनी सम्प्रदाय का 
प्रभाव पडा होगा | उन्होंने धरम समझ कर ही गोरी को क्षमा-दान 
दिया था। गरुड-सम्प्रदाय की चलती, तो उस महासप के टुफड़े- 
टुकड़े कर दिये जाते | कहने का मतलब यह कि हमारा समाज धमं- 
व्याख्याताओ की खींच-तान में रहा | तभी तो कहा गया है कि 
“'धर्मस्य तत्त्व निहित॑ गुहायाम! । धर्म-तत्त्व बहुत स्पष्ट होने पर भो 
चहुत यूक्ष्म है। दया और क्षमा धर्म है; पर कहीं इनका प्रयोग 
अधम हो जाता है। हिंसा-असत्य अधर्म है; पर कहीं इनका 
' प्रयोग धर्म हो जाता है, समाज का इनसे कल्याण होता है। शत्रु 
सेना के प्रति अहिंसा का वर्ताव केसा रहेगा ? यदि हम शत्रु के 
पंजे में फेंस जायें, तो सत्य बोलना घम समझ कर अपने देश का 
सब भेद उसे दे द॑ ? यह धम है ? 
सत्य का अतिरेक 
स्पष्ट है कि शत्रु के सामने हमें क्या करना चाहिए | जो हमें 
धोखा दे रहा हो ओर हमें सत्यवादिता की पट्टी पढ़ा कर उल्लू 
बनाना चाहता हो, उसके प्रति हमे कैसा बर्ताव करना चाहिए ९ 
शठे शाब्यम! धमम दै--शठ के साथ उसके अनुरूप वर्ताब करो। 


“मय 


सत्य का अनिरेकऋ 


यहां घर्म है। परन्तु लोगो ने लीपापोती की ' क्ह्ा--शठे शाय्यम 
तो नीति है--राजनीति 8ै। सौजन्य तथा दया का बत व घम 
यों नीति तथा धम मे भेद कर दिया। प्रशंसा अधिक धम 
की हु फलत: महाराज हरिश्विन्द्र जसे धर्मात्मा लोगों की 
कहानियाँ सामने आयी | एक व्यक्ति धोखे से सब्र ले रहा है और 
राजा उससे सत्य का वर्ताव कर रहे हैं। उस सत्य-रूपी घम से 
स््रय॑ दुख उठा लेते, छुटुम्न से क्या विगाड़ा था ? वह भी उस 
बिपत्ति मे पडा। महारानी फी हुवशा हुई, राजकुमार मारे-मा 
फिरे। फिर भी न सोचा कि बात क्‍या ऐ। सम्पूर्ण राए--वह 
उतना बडा राज्य--विपत्ति मे पढु गया । अराज़क राष्ट्रम क्‍या 
ब्रिप्रब्न--विपदू-सम्भावित नहीं। क्‍या कुछ हुआ शोसा, 
कल्पना कीजिए | सबको निरीह इशा में छोड दिया गया | सानो 
राजा का सत्य घोलना मात्र कतंब्य शोर धर्म था, न छटुम्प 
का पालन-पॉपण बसा उसका घम था, न प्रज्ञा की रक्षा करना 
ऐ। ऐसी घहानियों से समाज मे धम की अविचारित एफाउिता 
फलणायी गयी | फछत धम मे समाज के प्रति करेब्य तो लोग भूल 
गये और धर्म के नाम पर रूटिवादी हो गये ! राष्ट्रीय भावना 
जाती रदी। देश जाय घूल्श मे. हम दया-क्षमा ओर सत्य नहीं 
द्ोडुना ए । इस सरए धर्म का टंका घज़ाया गया !। तथ समाज 
का दया ऐता ९? अभी तक एस झिसी तरह छीवित-जाग्ृत रहे । 
यह भगवान्‌ फी दया समिट, जिनको प्रेरणा से यदां छ८ बसे 
जागृत झौर 'मर-मिट' तत्त्य सदा चने रहे । 
६१ 


हमारे आदशे 


अतिथि-सेवा का अविचारित रूप भी उस तरह की कथाओं 
मे प्रकट ही किया गया है। इसी तरह धम के विविध अंगों की 
गलत व्याख्या को गयी | उन कहानियों को हमें इसी रूप में लेना 
चाहिए कि उस तरह हमें कतेव्य-ब्यामोह्‌ नहो। महाराज 
हरिश्वन्दर ओर युधिष्ठिर हमारे आदशे नहीं है , न जीमृतवाहन की 
ही पूजा हमारे यहाँ प्रचलित हुई | हस तो राम को अपना आदर्श 
मानते है, जिन्होंने छिप कर थी, छल-बल से, शत्रु को मारा , शन्नु 
को मारने के लिए एक मित्र बनाया और उसे गद्दी पर बेठाने के 
लिए उसके बड़े भाई को मारा | हमारे आदश श्रीकृष्ण है, जिन्होंने 
समय पर युधिष्ठिर से भी भूठ बुलवा लिया |. वे जानते थे कि 
युधिप्टिर तो सत्य का पाठ रटे हुए है, जिससे काम बिगड जायगा। 
एक ढेँग से काम निकाल लिया। वें जानते थे कि इन्हें सममाना 
कठिन हे कि कभी-कभी असत्य भी धम हो जाता है | अर्जुन को 
उन्होंने सब समम्काया; क्योंकि उन्होंने कोई पाठ उस तरह याद 
नहीं किया था। गीता का यही गौरव है कि उसने धर्म की सूक्ष्म 
ओर स्पष्ट व्याख्या उपस्थित की है। गोता ने कहा--“समत्वं योग 
डच्यते'--धम्म के अंगों मे समता-सामझ्ञस्य-ही योग है, श्रेष्ठ कम 
योगछटे । न तो ऐसी अहिंसा और क्षमा कि हम भेड़ वनजायें और 
लोग हमे खा जायें; न ऐसा अविचारित शौय्ये कि हम मनुष्य न 
रह कर भेडिया वन जायें । क्षमा और दया का उचित प्रयोग 
हमे मनुपष्यत्व ही नहीं, देवत्व प्रदान करेगा । परन्तु उसका अन- 
भीष्ट प्रयोग हमें कायर ओर भेड्‌ बना देगा। फिर अपनी कायरता' 
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अग्निप्जा का महत्त्व 


को छोग अहिंसा मे छिपाने भी लगेगे। शौच्य मे क्रोध तथा 
हिसा का उपयोग है; पर कतव्य सोच-सममझक कर । निरपराध 
जन-संहार शौय्य नहीं, कसाईपन छै। शूर और ऋषर मे विधेक ही 
तो भेदक ऐ । 

इसी तरह धरम के अन्यान्य अंगों फे सम्पन्ध में समम्मना 
चाहिए। दिशा-निर्देश भर करना था; जो हो गया ! 

होम आर यकज्ञादि 

शमारे यहाँ होम ओर यज्ञ का चढ़ा महत्व ऐ। धर्म मे हसको 
बटी प्रतिष्ठा । यह अम्रि-पृजा, ४। ज्वेष्ठ वेद ( ऋग्वेद ) में 
सबसे पहला सृक्त £-- अप्रि-सूक्त । अप्नि-उपासना पर अत्यधिक 
जोर है । फ््येद का सबसे पहला जो मंत्र है, उसमे सबसे पहला 
पद “अप्री' ऐ--अम्मिमीरे पुरोद्चितम ! हस से स्पष्ट है दि हमारे 
प्ररपि अप्रि-पूत्ता पर फ्रितना बल देते धे उस समय । यह भी 
लिया है फ्ि एस अ्षप्नि-पृज्षा से तुम्हें सुप्र मिलेगा, तुम्दारे 
शपरुओं का नाश एोगा , तुम्दारा राज्य समृद्ध तथा प्रिपदू-टीन 
शोगा , एन्यादि। हमसे सोचना है कि बात बया ए । क्या हंसी 
अप्निकी पृज्षा करने से हम बह सब मिलेगा, जिसमे हम भोजन 
पकाते | , था फोर और उगग है । निसनदेदध या आग अमभि- 
प्रेत नहीं 0 । एससी पृज्रा से 4 फल सम्भावित नहीं है, मिनका 
शलिश इन मंत्रेमि ६ै। एस समझते ५. यार अग्रि' शब्द प्या 
छाक्षणिक प्रयोग ९। देद किन्दोंने पऐे है. जानते दे कि वहां 
ए्क्षणा छा झितना खधिझ शाशय टिया गया है, पिनेषत साध्य- 
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धप्नि! क्‍या है 


वसाना ( गौणी ) लक्षणा का ! हम कुछ विस्तार से इसे सममाना 
चाहते है 
जिस समय वेदों की रचना हुईं, आय्य-साम्राज्य का विस्तार 


हो रहा था और 'देवासुर-संग्राम” जोरों पर था। उस समय एक 
जलन जरूरी थी, जिसमें शत्रु-दल भस्म हो जाय। हम अपने 
शत्रओं से कस कर निपट लें, यह भावना जरूरी थी। इसके लिए 
प्रेरणा-धोंकनी चाहिए थी, जो उसको तेज किये रहे | कहीं ऐसा न 
हो कि देश राजसुख में लिप्त हो कर एकद्म ठंढा पड जाय, 
निस्तेज हो जाय | इसीलिए सबसे पहले अप्नि-पूजा का उपदेश 
है--आग की पूजा करो | ऋषि कहते है--/अप्रिमीडे'-में अप्नि 
की उपासना करता हूं, अप्रि का प्रशंसक हूँं। वह आग; जिसमे 


' शत्र जल जायें। 
इस अम्नि को कभी बुमने दो, यह आदेश है। अग्नि में अच्छी 


आहुतियाँ दो । यदि दुराचारी जनों को धम-युद्ध में छे जाओगे, 
तो वह बदनाम हो जायगा। महत्व गिर जायगा। सैनिक में 
सदाचार चाहिए । अच्छी आहुति पड़ने से अभीष्ट-सिद्धि जल्दी 
होगी। जितने अच्छे आदमी आगे बढ़ंगे आहुति देने को, उतना 
ही अच्छा | आजाद हिन्द फौज में वह वेसा जोर क्‍यों आ गया 
था ९ इसीलिए कि नेताजी ( श्रीसुभाषचन्द्र बोस ) स्वयं मोचे पर 
जाते थे, जब जरूरत होती थी। यही अच्छी आहुति का तातपये 
है, जिसे बाद मे छोगों ने घी-साकल्य, समझ लिया, जब “अग्नि से 


यह मामूली आग समभी जाने छूगी ! यह होम नित्य की बात है । 
सदा तेजस्विता रखो । 


बज 


ध्यज्ञ' क्या है 


यज्ञ! का महत्त्व वहुत अधिक है।. यज्ञ है क्या ? विशेष 
अवसर पर विशेष समारोह से अग्निं-पूत्रां[ साधारंणतः अग्नि- 
पूजा'तो नित्य-विधि सें है। हम में तेजस्विता न हो, तो हमारे 
देनिक काम ही आगे न बढ़ें। हमारा घर छुट जाय, इज्नत छुट 
जाय | इसी लिए (नित्यन्विधि मे अम्रि-पूत्रा है। उस अग्नि 
( तेजखिता ) का प्रतीक रूप हमने भोतिंक अंग्नि'स्वीकारें किया 
ओर उन आहुतियों (वीर हुतात्माओं ) का प्रतीक लिया घृत आदि 
सामग्री कालास्तर में प्रतीक को ही असली चीज मान वेठे । जेसे 
राष्ट्र का श्रतीक हमारा तिरंगा मंडा है । हम उसका सस्मान करते 
हैं और उसकी नेइज्जती को राष्ट्र की चेंइज्नती सममते हैं। अब 
यदि कोई ऐसा सूख हो, जो कहे कि हमारे लिए तो मंडा ही सब 
कुछ है और इसके सम्मान के लिए तो राष्ट्र को भी छोड़े सकता 
हूं; तो उसे आप क्‍या कहेंगे ? इसी तरंह शब्रुपराभवकारिणी 
“अग्नि! की उपसंना भूछ कंर इस भौतिक आग को ही 'सब कुछ 
सममले लगे ! 
हाँ, में 'यज्ञ' के विषय में वतलाने जा रहाथा। वतराया 
गया कि निंत्य की अम्रि-पूत्षा एक संधारण घममहै। विशेष 
अवसर पर जब सांमूहिक रूप से अन्नि-पूजा होती थी; 'तो उसे 
यज्ञ कहते थे। यज्ञ मंत्र-पूवक होता हैं। मंत्र-मंत्रणा, खूब 
अच्छी तरह सोच विचार | जब “अच्छी तरह मंत्रणा' करके 
सामूहिक रूप से अग्नि-पूजी 'की जाती थी तो डसे “यज्ञ कहते थे । 
यज्ञ में यशु-वंध आवश्यके। पशु समसे ९ 'पेशवः 
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पशु और “अग्नि 


आततायिन/--आततायी को पश्ु कहते हैं। आततायी वह; ' 
जो हमारे देश को छटने आये, हमें बर्बाद करने आये, हमें कत्तेज्य 
भ्रष्ट करने आये और किसी तरह भी न माने | उस शत्रु से 
निपटना हमारा धर है। ऐसे ही पशुओं” का वध यज्ञ में 
आवश्यक है। ऐसे यज्ञ से स्वग मिलता है ; मुक्ति मिलती है। 
हम स्वतन्त्र होकर संसार का सुख श्राप्त करते हैं। 'यश्ञ' का बड़ा 
महत्त्व दे । 

जब हम “अप्नि! को साधारण अग्नि सममने छगे, तब “पशु 
को भी यही चौपाये समझने लगे | वेचारे मूक और निरपराघ 
उपयोगी पशु काट-काट कर आग में डाले जाने लगे ! प्रतिक्रिया 
में बुद्ध भगवान्‌ का ग्रादुर्भाव हुआ ओर फिर अहिसा का 
अतिरेक | उस की दवा फिर दूसरे आचायों ने की। परन्तु 
“होम! तथा “यज्ञ' मे “अग्नि! वही रही। स्वामी दयानल्द सरस्वती 
ने भी “अग्नि! से साधारण आग ही अथ समकका है। आप 
कहेंगे, तो फिर क्या छुए में भाँग पड़ गयी ? क्या किसी की भी 
ससम में बात न आयी और एक आप ही नये - व्याख्याता पेदा 
हुए हैं, जिन्हें यह नया अर्थ सूक्ा ९ मेरा निवेदन है कि हाँ, 
कभी-कभी छुए में भांग पड़ जाती है। यहाँ उदाहरण के रूप में 
हम कुछ ऐसी ही बाते उपस्थित करंगे। 

भारतीय काव्य-धारा में सूय तथा कमर क़ा सम्बन्ध प्रसिद्ध 
है। संस्कृत, हिन्दी, बंगला, मराठी, गुजराती आदि भारतीय 
आषाओं के काव्य-साहित्य में प्रसिद्ध है कि सूये के उदय होने पर 
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लक्षणा (साहित्य में सूयंकमलू-प्रकरण ) 


कमल खिलता दै और सूय के अस्त हो जाने पर मुरका जाता है, 
या सम्पुटित हो जाता है। कालिदास आदि महाकवियों ने भी 
ऐसा द्वी वर्णन किया दै। प्रभात तथा सब्ध्या के वर्णन में सूर्य 
और कमल का उस रूप में वर्णन अवश्य आयेगा। इसे 
“कविसमय!' में ले लिया गया है, कवियों के साधारण वर्णनीय 
विषयों में यह है। मेंने देखा, यह बात गछत निकछी। सूये के 
छिप जाने पर कमल का फूछ न तो मुरमाता “दे, न सम्पुटित 
होता है। बेसा ही खिला रहता दै। पूर्णिमा की उजेलो रात में 
चार-चार घण्टे में रायपुर (सी० पी०) के तालाबों पर बेठा 
देखता रहता था। वहाँ कमल बहुत दें । जब यह मेंने देखा, 
तो लिखा ( शायद्‌ अपनो “सहित्य-मीमांसा” में ) कि ऐसा वर्णन 
“ अब कवियों को बन्द कर देना चाहिए, जो प्रत्यक्षतः प्रकृति- 
विरुद्ध हो। कोई विदेशी जन हमारे ऐसे वर्णन पढ़ कर हमारे 
प्रकरति-निरोक्षण को क्‍या कद्देगा ? यह मेंने उस समय लिखा 
था। परल्तु “अग्नि-पूजा' का अर्थ जब मेरी समझ मे आया, तब 
इस 'सूये-कसल! प्रकरण को भी सममने में देर न लगी। यहाँ 
भी उसी (साध्यवसाना गोणी ) लछक्षणा का खेल है, जिसका 
“अग्नि-पूज्ञा! में | सूये तथा कमछ से यहाँ जो अध्यवसित थे, 
हमारी आँखों से ओम द्वो गये | बस्तुतः सूये तथा कमर 
पुरुष ओर खत्री के लिए छक्षणा करके किसी घचतुर कवि के द्वारा 
कहीं प्रयुक्त हुए होंगे। फिर छोग लक्ष्याथे समझने में असमर्थ 
हो गये ओर वाच्यार्थ द्वी म्रहण कर बेठे ! 
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लक्षणा ( स्रु्यकमल-प्रकरण ) 


योंःसममिए। किसी तेजस्वी पुरुष का वियोग-प्रकरण है; 
तेजस्विता के लिए प्रसिद्ध उपमान सूय है और कोमलता तथा 
सुन्दरता के"लिए ख्ली-मुख का उपमान कमल । पति-वियोग में ख्ली- 
' मुख कुम्हला गया, श्री-हत हो गया; ऐसा वर्णन ढै। इसके लिए 
किसी चतुर कवि ने कहीं किसी समय छक्षणा द्वारा थों 
वर्णन किया होगा--'सूरय के हटते ही कमल मुरका गया !! कवि 
की ओर उसके काव्य की प्रशंसा हुई होगी । सव लोग उस काव्य 
के पढ़ने रंगे होंगे, पर बाद मे छक्ष्याथ ध्यान से ओमल हो 
गया !।, सब लोग तो छक्ष्या्थ समझ भी नहीं पाते। तब 
वाच्यार्थ ही तात्त्विक सममा जाने छूगा कि सूय जब छिपता है, 
तब रोज सन्ध्या के बाद कमर के फूछ समस्पुटित हो जाते है, 
मुरका जाते है, श्रीहीन हो जाते हे। जब किसी ने देखा कि 
ऐसा तो नहीं होता | सन्ध्या के बाद भी कमल खिले रहते हे; 
ज्ञव यह कह कर इसी वाच्याथ का समथ्थेन किया कि यह 'कवि- 
समय! है । लूवि छोग ऐसा वर्णन करते; चले आये हें। इस 
तरह उस सुन्दर रक्ष्याथ को भूछ कर बाच्यार्थ प्तण किया और 
फिर उसे रूढि ( 'कवि-समय” ) के द्वारा समर्थित किया | 
' “इसी तरह प्रिय-मिलन का वणन करते हुए कहा गया होगा 
“सूय के दशन होते ही कमर खिल उठा।” बाद में वाच्यार्थ 
मात्र अरहण कर लिया गया ओर प्रत्येक कवि प्रात:काल का 
ब्रणन करते समय कमलों के खिलते का व्रणेन करने रूगा। 
यही नहीं, कमल में भोरे का बन्द हो जाना भी कवितां में 
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लक्षणा ( श्रमर-कमलू-प्रकरण ) 


आ गया और सच माना जाने छगा कि सन्ध्यासमय जब 
कमल का फूछ सम्पुटित होता है, तो उस पर बेठा हुआ भेमेंरा 
उसी में बन्द हो जाता है। सबेरे जब कम्रल फिर खिलता है, 
तब भोंरा जीता-जागता निनल आता है| हवा कंसे पहुंचती है ९ 
कमल को काट कर वह निकल क्‍यों नहों आता; इस के भी 
उत्तर तयार किये गये | कहा जाने छगा कि भोंरा छकड़ी को 
तो काट देता है, पर कमल के फूछ को केसे काठे ? उस से तो 
प्यार करता है न! इसी लिए उसे काट कर नहीं निकलता। 
चेचारा उसी में बन्द पडा रहता है। सबेरे निकलछता है। यह 
चात भी सच मान छी गयी। छक्ष्याथ भूछ जाने का यह 
परिसाण है। कभी किसी कवि ने किसी बच्चे या ख्रो के जागने 
का वर्णब किया होगा। प्रातःकाल आँखें खुीं, यह वर्णन 
होगा। आँखों का उपमान कमल असिद्ध है ओर काली पुतलो 
का उपमान भोंरा है। सुन्दर रतनारे नेत्रों में काछी पुती इस 
तरह इधर-उधर घूथती है, जेसे खिले हुए कमल-पुष्प पर भोरे रस 
ले रहे हों। सबेरे कोई जागा, इस का वर्णन कवि ने। किया-- 
सूय का उदय होते ही कमछों की पंखड़ियाँ फिर खिल उठीं, जो 
सनन्‍्थ्या समय सम्पुटित हो गयी थीं। उन! में जो भोरे बन्द पड़ें 
थे, उन्मुक्त हुए और फिर घूम-धूम कर रस लेने छगे !! 'सूये! का 

दाँ लक्ष्याथ नहीं, वाच्याथे ग्रहीत ढे। सुर्योद्य हुआ ओर बह, 
सुन्दर बच्चा जागा। कमछ उसकी आखें और भोंरा उसकी पुतली । 
इस लक्ष्यार्थ को भी भूल कर वाच्यार्थ में पड़ गये और फिर इसे 
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के 


लक्षणा ( 'परी' का उदाहरण ) 


सी कहीं उठा ले गये। तव सब को मिला कर कहा जाने 
छगा--“सन्ध्यासमय, सूय छिपने पर कमल के फूल सम्पुटित हो 
जाते हैं और भोरा उसी में बन्द हो जाता है। जब सवेरे सूय 
निकलता है, तब कमर फिर खिलता है और बन्द भोंरा केद्‌ से 
छुटकारा पा जाता है।” इसी अथ को लेकर बड़े-बड़े कवियों ने 
कविताएँ की है। तो, क्या कुए में भाग पड़ गयी ९ आप ही 
बतलाइए ! है 
यही नहीं; यहीं नहीं, दूसरे देशों में भी लक्ष्या्थ भूल जाने से 
गड़बड़-धोटाला हुआ है। फारसी के किसी कवि ने किसी 
समय स्वर्ग की अप्सराओं का रूप-वर्णन करते समय कहा 
होगा--'वे सोन्द्य्य की प्रतिमाएँ हैं ओर जमीन पर तो उन के 
पेर ही नहीं पड़ते। वे तो आकाश में उड़ती दे? असम्वन्ध 
में सम्बन्ध-लक्षणा का खखल। हम लोग जब किसी के घन आदि 
के अतिरेक का वन करते है, तव कहते हे--“उस के इतना घन 
है ओर उसका इतना गये है कि पेर जमीन पर नहीं पड़ते | सचमुच 
वह आजकल आकाश में उद्ता है।। मतलब यह कि लोकाति- 
क्रान्त घन और तज्जल्य गवे है। इस लक्षणा को बाद मे छोग 
भूल गये ; पर इस कवि की कविता तो प्रसिद्धि पा चुकी थी; 
सब पढ़ते रहे। “वे डड़ती है। उनके पेर जमीन पर नहीं 
लगते !! ठीक, तो उनके पर छगे होंगे! छो भाई; 
देव-बधूटियों के पर छग गये और उनका नाम भी “परी! पड़ 
गया । यह न सममा कि किसी ज्जी के प॑ख लगा दिये जाये, तो 
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हवन' से वायुश॒द्धि 


उसकी शोभा क्‍या बढ़ जायगी।! (परी? तो वे हुई यदि 
'सींगवाली' भी हो जातीं, तो शोभा और बढ जाती | मजा यह 
कि उन “परी? ( परवाली ) स्लियों के रूप-सोन्द्य का बखान भी 
है। बाद में ऐसी भी कहानियाँ बनीं कि अमुक परी अमुक को 
लेकर उड़ गयी ! जेसे कोई भेडिया किसी को उठा ले जाय ! 
यह सब छक्ष्याथ भूल जाने का परिमाण दै। कविता में तो खेर 
कुछ नहीं, पर वेदार्थ में छक्षणा-विस्मरण से यज्ञ आदि का क्या 
अथ किया गया और पश्ञु-हत्या केसी हुई, सो देखिए ! 

जन अप्नि-पूजा से इसी भोतिक अप्नि को पूजा ग्रहण को 
गयी, तो बाद में ( आये-समाज ने ) उस की पुष्टि में 'वांयु-शुद्धि 
का हेतु दिया। बच्चे को तोला भर घी न मिले, सबेरे हवन- 
कुण्ड में जरूर पड़े । क्‍यों ? इस लिए कि हवन करना धरम है, 
वायु शुद्ध होगी । अशुद्ध वायु इस सुगन्ध से शुद्ध चाहे न हो, 
उस की अशुद्धता ( बदबू) दव जरूर जायगी । परच्तु वह काम 
तो साधारण अगर-बत्ती आदि से भी हो सकता है न? वायु 
अशुद्ध ही क्‍यों करो ! सफाई रखो | इईंगलेंड, अमरीका, जापान 
आदि में हवन नहीं होता, तो कया वहाँ वायु वहुत गन्दी रहती 
है? क्या वहाँ खास्थ्य हम से भी खराब रहता हे ९ 

बात क्या है ९ कहीं स्ास्थ्य-प्रकरण मे लिखा होगा कि “घी 
से वायु शुद्ध होती है। यदि अप्ति मे नित्य तोला-दो तोछा घी 
पड़ जाय, तो वायु शुद्ध रहेगी ओर स्वास्थ्य ठीक रहेगा ।” सब 
जानते है कि शुष्क भोजन से शरीर की वायु विकृत (अशुद्ध ) 

७१ 


वेदों भें लाक्षणिक ,प्रयोग 


होती है और तरह-तरह के रोग पेदा करती है। यदि इस आग 
( जठराध्षि ) में नित्य प्रात:-सायं तोला-तोछा भी थी होम दिया 
जाया करे, तो वायु शुद्ध रहे; गड़बड़ न हो और फिर रोग पेदा 


नहों। 
इस स्वास्थ्य-प्रकरण की जठराप्मि को भी ऊपर की वही आग 
सममः लिया गया और अभ्नि-पूजा के समर्थन में हेतु दिया जाने 
लगा ! 

संक्षेप यह कि जब वेद बन रहे थे, आय-जन अपने उत्कष में 
लीन थे, तब संघर्षमय जीवन था ( देवासुर-संप्राम चल' रहा 
था )। इसी लिए उस सभय उन्होंने 'अप्रिः्डपासना” पर वेसा 
जोर दिया था। “यज्ञा आप धर्म-संस्थापनाथ .“महासमर' 
सममिए। उसी की प्रशंसा में यह सब दै। फिर उसे छोगों ने 
क्या का क्‍या बना दिया ; स्पष्ट है। बड़े-बड़े श्रन्थं' बने, यज्ञ/का 

'विधि-विधान बताने के लिए ! 
जो भी हो ; जो कुछ में ने समझा, लिख दिया। हमारे 
ऋषि साधारण जन न थे। वेद में छाक्षणिक प्रयोग अनन्त हें। 
जेमिनि ने ओर महर्षि यास्क ने स्पष्ट कहा दे कि वेदाथ करते समय 
लक्षणा पर पूरा ध्यान रखना चाहिए ; क्यों कि वेदों में छाक्षणिक 
प्रयोगों की कमी नहीं है। जंब मुख्याथथ ( वाच्याथे) का बाघ 
हो, उपपत्ति ठीक न बेठे, तसी लक्षणा आ जायगी ; -किसी 
सम्बन्ध को छेकर। लक्षणा को जब लोग भूल जाते हैं, तो 
साधारण वाच्यार्थ ही सब-कुछ समम बेठते हैँ और उस'( बाधित 

रे 


' अतिथि-सेवा 


अंथ ) की उपपत्ति के लिए तरह-तरह की बातें' और कहानियाँ 
' गह॒ते हैं। जब कोई और बात नहीं मिलती, तो 'कबि-समय” की 
त्तरह रूढि की दुह्वाई देंने लगते हँ--'ऐसा चला आता है !! 
अप्नि-पूजा के सम्बन्ध में मैंने एक यद्द नयी उद्भावना की 
है। में नहीं कहता कि सेरा ही मत सही है, और सव गलत ! 
'पर विचार-कोटि में यह भी रखने योग्य दै। क्‍या आश्चय, 
' हमारे ऋषियों ने “अग्रिमीडे! का प्रयोग उसी अर्थ में किया हो, 
जो मैंने समझा है। निःसन्देद्द यह एक विचारणोय विषय है। 
मुझे आशा है, धम-मीमासा में रस लेने वाले विद्वान्‌ इस पर 
' चर्चा चलाये । 


अतिथि-सेवा ह 


अतिथि-सेवा भी धर्म का एक अंश दे। समाज के लिए धर्म 
'का यह अंश अत्यन्त आवश्यक है । यदि आप किसी ऐसे देश 
में चले जायें, जहाँ कोई “अपना? न हो, तो कया हो ? आप कह 
जायें ? क्‍या करें? यदि कोई आपको सहारा न दे, वो ९ केसी 
विपत्ति। इसी लिए धर्मशास्न में अतिथि-सेवा पर जोर दिया 
गया दै। इसीका प्रतीक हमारी वे धमंशालाएँ है, जहाँ कोई भी 
वटोहदी ठिक सकता है। यहाँ उसे सब तरह की सुविधाएँ मिलती 
है। ओर किसी देश या समाज से 'धमंशालू?' जेसी कोई चोज 
नहीं ; होटल या सराय तो हैं। घमंशाला मे सेवा की भांवना 
है, भतिथि-सेवा हे और होटल या सराय में दूकानदारी ! घर 
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अतिथि-सेवा के अपवाद 


पर आया कोई अतिथि-भूखा न रहना चाहिए; यह मनु का 
उपदेश है। परन्तु इस वात का भी ध्यान रहे कि कोई ठग 
अतिथि बन कर न आ जाय ओर धोखा न दे | बुद्धि से परीक्षा 
कर लेनी चाहिए। रैुंग-ढँँग से सब माद्म पड़ जाता दे । 
सजु के दो शोक दे-- 
आसनाशनशय्याभिरद्धिमूंडफलेन वा । 


नाष्स्य कर्चिदसेद्गेहे शक्तितोइनचितो5विविः ॥ 
ओर-- | 


पाषण्डिनो विकर्मस्थान्‌ वेटाल्थ्रतिकानूछठान्‌ । 
हैतुकान्‌ बकश्त्तीरच वाण्मात्रेणाइपिना<र्सयेत्‌ ॥ 

>ग्रहस्थ के घर आया हुआ अतिथि अवश्य सत्कृत होना 
चाहिए। यथाशक्ति आसन, भोजन, शय्या आदि की व्यवस्था 
कर देनी चाहिए। ओर कुछ न हो, तो फल-फूल से या जलूमात्र 
से उसका सम्मान करना चाहिए। 

“परन्तु अतिथि के रूप में यदि पाखंडी छोग हों, तो उनका 
सत्कार तो क्या, उनसे सीधे वात भी न करनी चाहिए। दूर से 
ही धता बताना ठीक है। ऐसे पाखण्डी बड़े ही कुकर्मा होते है । 
ये शठ बिल्ली की ८रह दबे आते है और मौका पा कर झपतते हें । 
इनका हेतु छिपा होता है। ऐसे बगला-भगतों से सावधान 
रहना चाहिए। 

मनु का मतलब यही है कि अंतिथि-सेवा करो, पर सावधान- 
भरी रहो। अतिथि के रूप में कहीं भेड़िया और साँपन आ 
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अतिधि-सेवा के अपवाद 


जाये! मयूरध्वज की तरह चक्कर सें न पड़ जाना ! मयूरध्वज 
ने कहीं धर्मशासत्र में सुन॒लिया कि अतिथि को ईश्वर मान कर 
उसकी सेवा करनी चाहिए। यह नहीं सुना कि पाखण्डियों से 
बचे रहना चाद्दिए! फल यह हुआ कि एक “अतिथि” के कहने 
से, उसके पाल्तू शेर को खिलाने के लिए, अपने इकछोते अबोध 
बच्चे को मार डाछा। कहते हैं, राजा ओर रानी ने आरे से 
उस बच्चे को चीरा। उस अतिथि ( 'साधु' ) की यही आशक्षा 
थी! केसी मू्खता है। कोई हद है । मा-बाप के द्वारा बच्चे 
को आरे से चीर देना, एक अतिथि के पालतू पशु का पेट भरने 
के ल्यि ! ऐसी मूखता की अनेक कहानियाँ है। लोग अधमे 
को धमे समझ बेठते है । कुरान शरीफ मे लिखा है कि खुदा 
को प्रसन्‍न करने के लिए सबसे प्रिय वस्तु की कुर्बानी करनी 
चाहिए | मतरूब यह्‌ कि कतेव्य-पालन में वड़ा-से-बडा त्याग । 
करना चाहिए, यदि जरूरी हो। इसीसे भगवान्‌ प्रसन्‍न होते 
है। यदि अपने प्राण भी देने पड़े, तो तेयार रखने चाहिए। 
५ परन्तु एक भगतजी ने क्या समम्का, सो सुनो । उन्होंने समझा 
कि मुझे अपना पुत्र सबसे अधिक प्रिय है। उसी की कुर्वानी 
कर देनी चाहिए। यह सोच कर वे उसे एकान्त मे ले गये और 
उसकी गदन पर तलवार चला दी ! कहते है, खुदा की मेहरवानी,- 
बच्चा तो बच गया ओर उसके बदले एक मेढ़ा कटा मिला। तभी 
से ईंदुल फ़िंतर! की कुर्बानी चढी। इसी तरह, कहते है, 
मयूरध्वज का लड़का भी जी उठा था। सो; यह तो भगवान्‌ की 
ज्५ 


पाव्यग्रन्थों में भ्रष्ट कहानियाँ 


दया, जो वे बच्चे बच गये। पर मा-बाप की! मूखंता ओर 
कसाईपन तो देखिये। यह सब धमंको रूपन सममने के 
कारण | 

छड़कियों की एक परीक्षा में 'धर्मशाश्बन” भी वेकल्पिक विषय 
है। परीक्षा में जो पुस्तक नियत है, उसमें “धर्मात्मा” छोगों की 
बड़ी बिचित्र कथाएँ दी हुई हैं । अतिथि-सेवा का मर्म सममाने 
'के लिए एक 'सुद्शन” नामक राजा और उसकी रानी की कथा 
दी हुई दै। वह यों दै-- 

किसी समय सुदर्शन नाम का एक धर्मात्मा राजा राज्य 
करता था। उसको रानी भी बड़ी धर्मात्मा थी। राजा-रानी 
अतिथि को ईश्वर मान कर सेवा करते थे। एक दिन की बात, 
'एक 'देवता'जी साधु के वेश में अतिथि बन कर आ गये, जब कि 
( राजाघर पर न थे। रानी ने अतिथि-सत्कार करना चाहा। 

भोजन करने के लिए कहा। पर, “अतिथि'जी ने कहां-मुमे 

'तो तेरा शरीर चाहिए। रानी अतिथि को ईश्वर मानती थी । 
बह शरीर-दान के लिये तेयार हो गयो ।. इसी समय राजा आ 
गये। जब उन्हें मालूम हुआ कि अतिथि ने रानी का शरीर 
माँगा है, तब वे भी राजी हो गये ओर कहा कि आज रानी धन्य 
है ओर उसके सम्बन्ध से में भी। शरीर अतिथि-सेवा के काम 
में आये, इससे बढ़ कर क्या ! | 

इस वेहूदा कहानी का छड॒कियों पर क्या प्रभाव पडेगा ९ 
: सहस्रशः लड़कियाँ इस परीक्षा में बेठती देँ। छाखों लड़कियाँ 
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आतिथ्य के अपवाद्‌ 


यह कहानी तथा इसी तरह “धरम! की दूसरी कहानियाँ पढ़ती- 
पढाती हैं। उन्हें समझाया जाता है--तुम भी. इसी तरह अतिथि 
सेवा करो | इस तरह धम के नाम पर भ्रष्टाचार वढ़ रहा है; 
बढ़ाया जा रहा है। मठ-मन्दिर के महन्त नहीं, देश मे शिक्षा- 
प्रचार करने वाले देश-भक्तों के द्वारा यह “धर्म-प्रचार! हो रहा है। 
इसे कोन रोके ? यह गनन्‍्दगी देश को नष्ट कर देगी। अभी 
तक हम बचे हुए है; यह भगवान्‌ की ही कृपा ! अन्यथा, 
मयूरध्वजों ने और सुदर्शनों ने तो खत्म ही कर दिया था। 


साराश यह कि अतिथि सेवा धम है , पर इसमे भी सावधानी 
अपेक्षित है। घोखे मे सत पडो। हमे विश्वास है, मयूरध्वज् 
तथा सुदुशेन के समान मूह छोग तो समाज में अब न मिलूगे, 
जो जीती *मंक्खी निगछ जायें! हाँ, धोखा छग॑ सकता है। 
कोई अतिथि वन कर आये और घर का सामान बदोर ले जाय, 
यह ही सकता है। इसीलिये कहा छहे-- 


शअज्ञातकुलशीलुस्य वासो देयो न कस्यचित्! 

--ऐसे किसी भी व्यक्ति को घर में मत ठहराओ, ज़िसे 
अच्छी तरह न जानते होओ। ' इसीलिये हिन्दुओ ने “धर्मशाला 
बनवाना शुरू किया होगा। अतिथि-सेवा भी और घर से 
दूर भी । 

बहुधा साध? के वेश मे बदमाश लोग घूमते हैं। लोग इन्हें 
अपने यहाँ ठदरा लेते है और ईश्वर मान कर इनकी सेवा करते 


जज 


तप का माहात्म्य 


हऔ। ये छोग बढ़े धूते होते हैं। जब घर बर्बाद हो जाता है, तब 
सगतजी को होश आता है | 

इसीलिए मनुजीने चिल्ला कर कहा है कि पाखण्डियों से बचो | 

तपस्या 

धम में “तप” का बहुत अधिक महत्त्व है। मनु ने लिखा है-- 

यदू दुस्तर, यद्‌ दुराप, यद्‌ दुगग, यत् दुष्करम्‌ । 
सव तु तपसा साध्य तपो हि दुरतिक्रमम्‌ ॥ 

- जिसे पार करना बहुत कठिन है, तप 'के द्वारा वह पार 
किया जा सकता है; हुलेभ पदार्थ भी तप से सुलभ हो जाता है; 
जहाँ पहुंचना असम्भव समझा जाता है, वहाँ तप के द्वारा पहुंच 
सकते है; जो दुष्कर समम्मा जाता द्वै, तप उसे सुकर कर देता है। 

इसी तरह न जाने कितनी प्रशंसा तप की मलु ने की है । 
अन्य धमंशासत्रों मे तथा श्रीमद्भगवद्गीता आदि धमंशात्र के 
दाशनिक ग्रन्थों में भी तप का बड़ा माहात्म्य बतलछाया गया है। 
'नि.सन्देह तप धर्म का नवनीत है; ऐसा जान पड़ता है । 

अच्छा, तो यह तप या तपस्या है क्या चीज, जिसका ऐसा 
माहात्म्य है ? लोग कहते हैँ---भूख, प्यास, जाड़ा-गरमी, धृप-मेह 
आदि के कष्ट सहने को तप कहते हैं। जाड़े के दिनों में किसी 
गहरे ताछाव अथवा नदी आदि में गले तक डूब कर खड़ा रहना; 
गरसी के दिलों में प्रचण्ड सूये की किरण सिर पर लेना ओर चारों 
ओर आग जला कर झुरूसते रहना, अन्न-जल त्याग कर शरीर 
सुखा देना; इत्यादि तपस्या है। 
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: ्षप' क्‍या है 


हम पूछते हैं कि क्या यही वह तपस्या है, जिसकी बेसी 
महिसा यायी गयी दे ? क्‍या इसीसे भगवान्‌ प्रसन्‍्न होते है ९ 
यह क्‍यों? धम का अर यह तपस्या केसे ? ऐसे तप से 
समाज का क्या उत्कर्ष ? भ्रगवान्‌ इससे प्रसन्न होते है; ऐसी 
कल्पना का आधार क्या है ? यदि मेरा लछड़का कुछ काम घर 
कान करे और खाना-पीना छोड़ कर धृष में खडा रहे, तो इससे 
क्‍या मुझे; प्रसन्‍नता होगी ? तप का उपयु क्त लक्षण गलत है। 
उसमे जान नहीं है। आप समाज के हितार्थ' उसमें जोड दें, 
तो जान पड़ जञायगी। तब बह लक्षण सजीव हो जायगा। तप 
का पूरा लक्षण यह है-- 

समाज फे कल्याण के लिए यदि कोई दुःसद् कष्ट सहन करता 
है, तो वह तप! है । 

यही तप धमम का प्राण है, जिसकी उतनी प्रशसा की गयी दै। 
आप नदी में स्नान कर रहे हैं या किनारे बेठे सन्ध्या कर रहे हैं । 
उसी समय कोई बच्चा नहाते-नहाते धार मे पड़ गया और इबने- 
चहने छगा तो आपका कतेव्य क्‍या है ? आप अपनी सन्ध्या 
छोड़ कर और माला फेंक कर दोर्ड और उस बच्चे को पकडु कर 
वचायें। यह आपका धरम है। परिस्थिति फे अनुसार धर्म 
बदलता है। सम्ध्या-वन्दुन करना आपका साधारण घम है, 
नित्य विधि है; कीजिए । 

परन्तु उस समय जो यह विशेष धम या क्तेन्य सामने आ 
गया है, उसफे लिए उस सामान्य घम को उतनी देर फे लिए छोड 

5५ 


तप क्या है 


देना होगा। यदि आप ऐसा.न करेंगे, तो भगवान: आपसे 
प्रसन्न होंगे क्‍या ९- उस बच्चे को बचा कर आप कतेठय पालन 
करेंगे, धम करंगे। हे ह 

अब “तप” सममिए। सान लीजिए, थरथराते जाड़े के दिन 
है ओर बच्चा इतनी दूर चछा गया कि वहां पहुंच कर उसे बचाना 
अपनी जान जोखिम में डालना है. सब खड़े देख रहे हे; पर 
किसी की हिम्मत नहीं, उसे बचाने की । इसी समय एक व्यक्ति 
की उधर दृष्टि पड़ी, जो अच्छी तरह तेरना जानता है; पर खतरा 
उसे भी मालूम होता है। उसने हिम्मत की, यह सोच कर कि 
में निकछ सकता हूं। उसने सोचा, यह बच्चा न जाने कितनी 
कीमत रखता है। माल्टम नहीं, आगे चछ कर यह कितना बड़ा 
वेज्ञानिक या राजनीतिक नेता बने, समाज का कितना उपकार 
करे ! उसने अपने जीवन के मूल्य को भी तोल लिया कि में जो 
कुछ हो सकता था, हो चुका। सब सामने है। इस तरह, 
समाज का अधिक छाम सोच कर वह ऋमाक'से पानी में कूद 
पड़ा। कड़कड़ाती सरदी में आध घंटे तक जान आफत में डाले 
वह बच्चे को उछंग उठाये चराहर निकक आया। यह उसकी 
तपस्या हुईं, जल का कष्ट-सहन । 

इसी तरह, सममिए, .किसी मकान में आग छर्ग गयी। 
उसमे/कोई बच्चा, वृद्ध, रोगी या अबला रह गयी। ढूपरटे उठ रही 
हैं। बाहर खड़े लोग तरस खा रहे है ओर करुणा प्रकट कर रहे 
हैं। पर इसंसे धने क्या/0? इसी समय एक साहसी व्यक्ति ने 
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दान और तप 


यह जाना और आगे वढ़ा। वह अपने मे इस फुर्ती और कला 
का अनुभव करता था कि आग की छूपटों से घुस कर उस से 
फंसे व्यक्ति को निकाल छायेगा । फिर भी, खतरा तो था ही। 
प्रयक््ष शत्यु के मुख में जाना था। वह मपट कर आगे बढ़ा 
और चतुराई से ऊपर चढ कर घर मे कूद पडा। पीठ पर उस 
प्राणी को लेकर वाहर निकल आया। परन्तु यह सब करते वह 
काफो झुलस गया। यह उसका तप हुआ, आग में अपना शरीर 
उसने जलाया, समाज के कल्याणार्थ | 

कोई बच्चा कहीं मेले-ठेले मे मा-बाप से विछुड-भटक गया 
ओर रोता फिर रहा है। लोग देखते चले जाते हैें। मन से 
दया भी आती हे , पर निप्फल ! कोई कुछ सदद नहीं करता। 
एक व्यक्ति ने धरम समझा। उसने बच्चे को गोद में उठा लिया। 
अपने वर्चा के साथ उसे भी खिलाया-पिछाया। फिर मा-वाप 
का पता लगाया । अखबार मे विज्ञापन छपाया। पता लगने 
पर उसके सा-वाप आये, तो उनका भी आतिथ्य क्िया। इस 
तरह उसने अपने दस-बीस रुपये ख्च किये। यही “दान! हे। 
इसका वडा महत्त्व 8 । 

अब तपस्या लीजिए। मान लीजिए, वह बच्चा एक गरीब 
आदमी को मिला, जो नित्य मजदूरी करके खाता है। उसने 
उस बच्चे फो खिलाने-पिलाने भें ओर खोज-खबर लगा कर 
उसके मा-धाप के पास उसे पहुंचाने भे यदि दस-पाच रुपये प्च 
कर दिये, तो अवश्य ही उसके दनिक जीवन मे कहीं ये निकल्गे । 
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तप से समाज-द्वित 


इस खच्चे का परिमाण यदि यह हुआ कि उसे और उसके कुटुम्ब 
को दो-तीन दिन फाँके करने पडे, केवल छोटे बच्चों को रोटी मिल 
पायी, तो यह उसको तपस्या होगी। उसने अन्न-त्याग किया, 
एक समाज-हितकर काम के लिए। भूखे रह कर तीन दिन तक 
उसने जो कष्ट सहा और अपने कुटुम्ब॒ को भूल्वा-व्याकुल देख कर 
जो कष्ट का अनुभव किया, वह उसका तप दे। कुटुम्ब भी 
तपस्वी। इस तप का उस दान! को अपेक्षा करोड़ गुना 
सहत्त्व है। 

कभी-कभी किसी तप से प्रत्यक्ष समाज-हित नहीं दिखायी, 
देता है; पर होता अवश्य है। कहते हैं, अरब देश का एक 
बादशाह, अपने देश के किसी शत्रु पर चढ़ाई किये, सेना लिये जा 
रहा था। गरमी के दिन थे , कड़कड़ाती दुपहरी। रेगिस्तानी 
रास्ता ! बादशाह प्यास के मारे तड़प रहा था। सभी सिपाही 
प्यास से व्याकुल थे। दो-चार सिपाही आगे-आगे इधर-उघर 
पानी की टोह लेते चछ रहे थे। एक जगह खजूर के नीचे एक 
बूढ़े की कोपड़ी मिल गयी। सिपाह्दी छोग बड़े प्रसन्न हुए ओर 
उस बूढ़े के पास जाकर बोले कि “बादशाह सलामत आ रहे हें; 
बहुत प्यासे है । यदि तेरी सुराह्दी मे पानी हो, तो पेश कर दे; 
निहाछ हो जायगा ।” बूढ़े ने तुरन्त छुराही का पानी गिलास 
में किया। कुछ एक गिलास पानी निकछा। आगे बढ़ कर उसने 
बादशाह को सलास किया ओर पानी पेश किया। बादशाह में 
जान पड़ गयी, पानी देखते ही रूपक कर पानी का गिछास हाथ 

< रे 


तप से समाज-हित 


में ले लिया, और पीने के लिए ओठों के समीप ले गया; पर 
उसकी आँखें अपनी सेना के उन असंख्य वीरों पर जा पड़ी, जो 
उसके एक इशारे पर अपनी जान देने को तंयार थे। बादशाह 
ने गिछास ओठों से हटा लिया; एक वूँद भी मुँह मे न जाने दी । 
एक गिलास पानी कौन-क्रोन विये । उसने खय्य पानी पीना धम- 
विरुद्ध समझा, जब कि इतने प्राणी उसी तरह तड़प रहे हैं, जो 
उसी के अनुयायी है | बादशाह ने गिछास आगे बढाया और हाथ 
फछा कर कहा--या खुदा, इस गिलास भर पानी से मेरी इस 

फाज की प्यास बुक जाय |” ऐसा कह कर उसने वह्‌ गिलास का 
पानी प्रथ्वी पर फेंक ठिया। बूढ़े को इनाम देकर उसी तरह 
प्यासा वह आगे वढ गया। 


बादशाह की यह तपस्या हुई। इससे उसके समाज का हित 
हुआ। प्रध्वी पर गिास भर पानी फक देने से सम्पूर्ण फौज की 
प्यास क्या घुक गयी १ जी हाँ, चुक गयी । सिपाहियों को यह चांत 
मातम हुई होगी, तो वे गठ़्द हो गये होंगे। इससे अधिक ठप्ति- 
दर ओर वया हो सवता है कि बादशाह बेसी प्यास मे भी हाथ 
में आये हुए गिलास का पानी केवल श्सलिए न पिये कि उसकी 
फोज भो उसी तरह प्यासी 9 । वे सनिक तब वादशाह के प्रति 
कितने अधिक वफादार हो गये होगे । उनकी उस दफादारी का 
उनके सम्राज के लिए मूल्य हे। बर्दशाह करोड़ों रुपये इनाम 
बांट कर भी अपने सिपाहियों मे चह वफादारी पद्ा न कर 
सकता था, जो उसने अपने इस तप से पेंदा कर दी | 

<३्‌ 


तप>जनहित के लिए कष्टसहन 


नेता जी श्री सुभाषचन्द्र बोस ने बरमा के जड्जलों में जो तप 
का जीवन अपनाया, उससे आजाद हिन्द फोज में नवजीवन का 
सच्चार हो गया था। यही कारण है कि नेता जी ने वह जादू 
कर दिखाया, जो संसार में किसी दूसरे नेता से कभी न बन 
पडा। महाराणा प्रताप का तप श्रसिद्ध ही है। पूबेकाल के 
ब्राह्मण समाज-सेवा के लिए जो तप करते थे, सब जानते है। 
तभी तो बड़े-बड़े सम्राट उनके चरणों की रज छेकर धन्य होते थे। 

इसके विपरीत, व्यर्थ ह्वी जो कष्ट सहे, आग में जले, वर्षा में 
गले या भूखों मरे, तो वह तप नहीं है; तप का मुर्दा है। वह तो 
एक मूखता है। समाज का उससे हित क्या ९ निरथेक कष्ट- 
सहन से भी क्या भगवान्‌ प्रसन्न होंगे ? हम अपना सिर खस्भे 
से टकरा कर फोड ले और कहें कि हम कष्ट सह कर तप कर रहे 
है, भगवान्‌ को प्रसज्ष करने के लिए, तो लोग क्या कहेंगे ९ 
हमारा छड़का किसी अच्छे काम के करने में यदि साहस प्रदर्शित 
करे और आये हुए कष्ट का सामना करके उद्द्ष्ट मागे पर आगे 
बढ़े, तो उसकी कतेव्य-निष्ठा से हमें प्रसन्नता होगी। परन्तु यदि 
बह बिना किसी काम के ही मुसीबत मे पड़े, यह सोच कर कि 
इससे हमारे पिताजी पसन्न होंगे, तो आप उसकी बुद्धि को क्या 
कहेंगे? उसके' उस व्यर्थ कष्ट-लहन को आप तपस्या 
कहेंगे क्‍या ९ 

सारांश यह है कि तप या तपस्या का बडा माहात्म्य है। 
घमं का यह अत्यन्त महत्त्वपूर्ण, अज्ज दै। इसीलिए धर्मशाश्न में 
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तप-जनहदित के लिए कष्टसहन 


इसके वंसे गुण गाये गये हैं। परन्तु आगे चल कर हम तपत्या 
का रूप भूछ गये। “जन-हित' की जान उसको अलग कर दी 
और “कप्र-सहन' के खोल को दी सबंश्ल सान बठे । इसीलिए 
लोग अब तक आगय मे जलते रहते हैं, पानी मे खड़े रहते हैं ओर 
ओर न जाने क्या-क्या करते हे । कोई-कोई अपनी जीभ काट 
कर देवी को चढ़ा देते हैं। कहते हैं, सा इससे प्रसन्न होगी । 
वह केसो मा, जो वच्चे की जीभ कटवा कर खुश हो । 

सो, धमम का अर्थ ठीक न समझने के कारण ये सब गड़बड़ 
हैं। ममु ने कद्या हे कि तप से सब कुद साध्य एं। इसकी 
सत्यता के लिए आप राष्ट्र का पिछला इतिहास देख जाइए । राष्ट्र- 
पितामह छोकमान्य तिलक, राष्ट्रपिता महात्मा गान्धी, नेताजी 
श्री सुभापचन्द्र बोल तथा इनके असंख्य अनुयायिरयों ने तर करके 
कया कर दिखाया । 

वधव्य ओर ब्रह्मचय 

हमारे धम-पन्धों में विधवाओ के लिए लिया है कि उन्हें 
दूसरा विवाह न करके तपश्चर्या फा जीवन बिताना चाहिए। 
एसमे इन्द्रिय-दमन तथा मनोनिग्रह समाज के लिए दितफर है । 
जो बहुत छोटी 5म्र की विधवाएँ 6, उनका विवाह कर देने की 
विधि हैं। शेप सबके लिए कहा गया हँ कि वे आजोवन 
मपचयपू्दंऊ तप का जीवन बिताय, तो समाजका अतिगशयय 
'डफ्फकार होगा। 


वेघव्य और ब्रह्मचये 

हसंमें कारण हैं। हमारे देश में जन-संख्या की वृद्धि जो 
इस समय हो रही है, चिन्ता का कारण है। शेर की सन्तान 
संख्या मे कितनी होती है और शूकर-कूकर या भेड़-वकरियाँ की 
कितनी होती है, देखिए। देश मे जितने भी स्ली-पुरुष हों, सब 
शरीर से हृष्ट-पुष्ठ और सुन्दर तथा बुद्धि के धनी हों। ऐसे थोढ़े 
लोग भी स्वतन्त्र ओर तेजस्वी रहेंगे। उन्तका पराभव कोई न 
कर सकेगा। परन्तु तीस के पेंतीस और पेंतीस के चाढीस 
करोड़ जल्दी-जल्दी होते गये, तो स्थिति क्या होगी ? न अच्छा 
खाने को मिलेगा, न ठीक शिक्षा का प्रबन्ध हो सकेगा। दीन- 
हीन दशा मे कोई भी पराभव कर सकता है| इसलिए जनसंख्या 
को नियन्त्रित रखना परमावश्यक है। इसके लिए क्लत्निम उपाय 
बरतना समाज का नाश करना है ! दूसरे रोग बढ़ेगे। संयम 
इसके लिए आवश्यक है। इसीलिए ऋषियों ने २०-२४ व तक 
पूण संयम के साथ बत्रह्मचर्य-त्रत का पाछन करते हुए विद्याध्ययन 
का विधान किया है। ख्रियों के लिए १६-१० सममिए। इस 
अवस्था तक शरीर सुदढ़ हो जायगा और मस्तिष्क विद्या से 
भरपूर। इसके बाद योग्य विवाह ओर फिर संयम के साथ 
सुखकर ग्रहस्थ-जीवन । गृहस्थाश्रम में भी समुचित संयम ओर 
अहाचय अपेक्षित है। इसके लिए हमारी कुटुम्ब-प्रथा बड़ी 
अच्छी चीज बनी थी। नव वर-वधू अपने इुट्ठम्ब में, बड़े-बूढ़ों 
के बीच में, एक सामाजिक नियल्त्रण का अनुभव करते थे। 
फिर नववधू अपने मातृ्‌-कुछ भी बीच-बीच में जाती रहती थी | 
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सम्मिलित कुठुम्ब का आदश और वर्तेमान कौदम्विक जीवन 


जब तक उसके एक-दो सन्‍्तान न हो जाय, वह वरावर माठ- 
कुल जाती रहती था। इससे उसका मन बदलता रहता था ओर 
स्वास्थ्य ठीक रहता था। पति बाहर कमाने जाता था; तो 
साधारणत. स्ली साथ न जा कर घर पर ही रहती थी। जब 
सनन्‍्तान का भरण-पोषण बढ़ जाता; तब पति-पत्नी साथ-साथ 
रहने लगते थे। सास-ससुर ओर ननद्‌-जेठानी के साथ रहने 
से नववधू का जीवन नियन्त्रिव रहता था। पति ओर पक्षी 
बहुत कम साथ-साथ रह पाते थे , इसलिए उनसे परस्पर आकर्पण 
रहता था। सन्‍्तान हो जाने पर वे अधिक साहचय्य में आते 
थे, तब प्रेम का हिस्सेदार तीसरा प्राणी बीच मे आ जाता था। 
इस तरह पर्याप्त संयम का मधुर जीवन बीतता था। आज-कल 
विवाह होते ही पति-पत्नी साथ ही साथ रहते हे। थोड़े दिन तक 
आकर्षण रद्दता है और फिर सदा साथ रहने से वह ट्रुत गति से 
कम होने लगता ऐ। संयमहीन जीवन आगे चल कर भार हो 
जाता ऐ। पूंजी यदि अनियन्त्रित रूप मे खचे की जाय ओर 
आय से अधिक व्यय किया जाय, तो दिवाला जल्दी निकलेगा । 
वह 'क्षय! सामने दिखायी देगा । तब पति-पत्नी एक-दूसरे को 
दूसरे द्वी रूप मे देसगे। चौोवीसो घण्टे साथ रहने से बहुत 
जल्दी एक-दूसरे के विपरीत स्वभांव से परिचित हो जाते 
और धीरे-धीरे असहृद्यता शो जाती ऐएऐै। फल होता 
सम्बन्ध-परित्याग या साह्चय्दे-परित्याग ! जो एकदम बहुत 
थी पी लेगा और उससे किसी भयप्ूर रोग भे फस जायगा. उसे 
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वहुत दिन तक बेद्य घी की छींट सों न देगा। तभी वह वच 

सकेगा। सो, उतने दिन तक वेसा अनियन्त्रित जीवन विताने 

के कारण ऐसा साहचर्य्य-विधात प्राकृतिक उपचार है, कड़वा ! 

यदि पहले से ही सावधान रहे, तो ऐसी कड़वी दवा की जरूरत 
न पड़े। 

हां, हम वेधव्य के विषय में कह रहे थे। सो, युवावस्था में 

हमे गृहस्थाश्रम स्वीकार करना चाहिए । डसके वाद यदि वियोग 
हो जाय, तो फिर आगे ब्रह्मचय का जीवन विताना चाहिए। 

स्त्री की तरह पुरुष के लिए भी यही उचित है। स्त्री को विशेष 
रूप से अगछा जीवन ब्रह्मचय-पूर्वंक बिताने को कहा गया दे । 

समाज से इसकी आवश्यकता थी। हमारे समाज मे अभी 
तक यह दशा नहीं आ पायी है कि लड़कियों को जन्म भर वर 
न मिलने के कारण; “मिस” रहना पड़े | पाश्चात्य देशों मे (मिस! 
ज्यादा है, हमारे यहाँ विधवाएँ हैं। “मिस' ने कभी भी गृहस्थ- 
मुख नहीं देखा, जब कि विधवा ने उसका अनुभव किया ओर 
आगे समाज-हित के लिए वेराग्य धारण किया। यदि हमारे 
यहाँ हमारो वहनें देसा आत्म-त्याग न करतीं, पति के न रहने पर 
एक के वाद दूसरा विवाह करती जातीं, तो वेसी परम्परा पड़ 
जाती ओर पुरुष भी विधवा से विवाह करना अधिक अच्छा 
सममते, क्योंकि उन्हें ग्रहस्थी चछाने का अनुभव होता हे। 
कस्या म अनुभव-हीनता होती है, इसीलिए पाश्चात्य देशों में 
विधवा के साथ विवाह करने को छोग अधिक उत्सुक रहते हें । 
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धमिस'--जीवन की विठम्बना 


$ग्लेण्ड के एक बादशाह ने तो एक विधवा के साथ विवाह करना 
उतना पसन्द किया कि उसके लिए राज-गद्दी भी छोड दी । 
इसी का परिणाम है कि उन देशों में मिसो' की संख्या दिन-पर- 
दिन वढती जा रही है। क्‍या समाज के लिए यह अच्छा ऐ ९ 
हम ने मान लिया कि वे सब “'मिर्स' बिलकुछ ब्रह्मचय से जन्म 
विताती हैं और उनमे वेसा कोई कालुप्य-लेश भी नहीं आ पाता, 
जिसकी कल्पना हमारे देश की विधवाओं के सम्बन्ध में अमरीका 
की “मिस मेयो' ने अपनी 'सद॒र इण्डिया! नामक बदनाम पुस्तक 
में की ऐ , तो भी हम यहू तो कहेंगे ही कि उन वेचारियों को 
समाज ने गाहस्थ्य-सुख से उज्चित क्यों रखा १ स्त्री और पुरुष 
में परस्पर आकर्षण प्रकृति ने पा किया है। वे साथ-साथ 
रदना चाहते ह। "मोह न नारि नारि के रूप। ! कारण, रखघ्री 
तथा पुरुष एक-दूसरे फे पूरक ऐ। पुरुष मे स्नेहर-मादव की कमी 
है, उसलिए वह स्त्री घी ओर देखता ऐ। स्त्री म साहस तथा 
पुरुषाथ वसा नहीं हे, इसलिए बह पुरुष को चाहती है। इस 
प्राकृतिक मधुर सन्बन्ध का विधान सामृह्कि रूप से पाश्चात्य 
देशों ने पदा कर दिया ऐै। हमारे चर्हा ऐसा नहीं है। वोद 
स्त्री ऐसी ले मिलेयों, जो वर फे प्राप्त न है सयने फे फारण जन्म 
भर अविवादित रही हो । चद्ि मान छ कि स्त्री यो पति के 
साथ रदना शी चादिए, रत्री अबेली रह कर भ्रष्टाचार पलट देगों, 
तो हमे यह भी सोचना पड़ेगा कि 'मिसा तथा विधया इन 
अवस्थाओं में अधिरर रझतरनाक पौन ऐ ९ “मिस ने यृगस्प- 
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अविवादहिता 'मिस' और सन्यासिनी विधवा 


सुख का अनुभव ही नहीं किया ओर विधवा ने किया, पर आगे 
प्रिय-वियोग से चह्‌ उसे छोड़ संन्‍्यासिनी बन गयी--वेधव्य-- 
जीवन बिताती हुई अपने कुटुम्ब की सेवा करने छगी। दो में से 
कोन अधिक चिन्ता का कारण हो सकती है ? किस पर हमें 
दया करन्नी चाहिए ९ ॥ 
सो, हमारे धर्माचार्य्यों ने समाज-संचालन के लिए कहा 
कि विधवाएँ यदि पुनर्विवाह न कर; तो अच्छा। वे 
तप का जीवन बिता कर समाज का कल्याण करेंगी। 
एक विधवा सती अपने कुट्ुम्ब भर का संचालन कर सकती 
है। कुटुम्ब में ऐसी सेवा-सहायता की कितनी आवश्यकता 
रहती है, सब जानते हे । बड़ी उम्र की विधवाओं को शिक्षा 
दी जाय, तो वे अच्छी अध्यापिकाएँ बन सकती है । , ज्ली-शिक्षा, 
का काम द्वुत गति से चछाना है। इसके विना समाज ऊँचे उठ 
ही नहीं सकता | पुरुष-बग की शिक्षा सम।ज को उन्नत नहीं 
कर सकती, यदि स्ती-शिक्षा न हो। बच्चों पर मा का ही प्रभांव, 
पडता है, पिता का उतना नहीं। परन्तु स्ली-शिक्षा के प्रसार मे 
बड़ी बाधा है अध्यापिकाओं का अभाव ! यृहस्थ अध्यापिकाएँ 
वेसा काम नहीं कर सकतीं। वे अपने छोटे-छोटे बच्चों को 
सेंभाले, या पाठशाला की पढ़ाई में ध्यान दें। उन्‍हें अपने घर 
के बच्चों को चिन्ता रहती है। वे छुट्टी भी बहुत लेती हे । पति 
की बदली हुई, तो वे भी गयों। मिस” अध्यापिकाएँ अच्छी 
नहीं। वे कन्याओं में सरसता छाने को जगह बिरसता छायेगी;- 
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जुष्कता फेलायंगी | कारण, उन्हें ग्रहस्थ-जीवन की सरसता तो 
कभी सिली नहीं। वे लड़कियों को ग्रहस्थ-जीवन की क्‍या 
शिक्षा देंगी ? वे तो 'क्ली-अधिकार! का हल्ला मचा कर लड़कियों 
को 'छडना” सिखायेंगी--'हो जा पड़ोसिन मो-सी !” छडकियों 
में यह बात यदि आ गयी, तो जहा जायेगी, सुख न पायेंगी। 
कृतेब्य की ओर दृष्टि न देकर सदा “अधिकार! पर दोड़ेंगी। 
अर्द्धाड्िनी बनने की जगह वे पुरुष की प्रतिद्वन्द्रिनी बन जायँगी ; 
जेसे किसान, मजदूर, श्रमजीबी, पूँजोपति आदि सामाजिक भेद्‌ 
हैं, उसी तरह 'मिसे” 'स्त्री-वर्ग' तथा 'पुरुष-वर्ग' का भेद पेदा 
करके ग्ृहस्थी का सुख सुखा देना चाहती हैं। “जगत! को 
जीर्णारण्यः वे बना देना चाहती है । इसलिए कन्या-पाठशाला 
में “मिस” को अध्यापिका के रूप से रखना भय का स्थान है। 
विधवाएँ अपने अनुभव से ओर ,तपोमय संयत जीवन से 
लड़कियों पर अच्छा प्रभाव डा सकती हैं। समय भी पूरा 
दे सकती हे । इस लिए, अध्यापिका का पद्‌ ये अच्छी तरह से 
संभाल सकती हैे। इसके अतिरिक्त, चिकरित्सिका तथा 'नस! 
आदि का काम भी ये अच्छी तरह कर सकती है। सरकारी 
नोकरो से, जहाँ स्त्री का प्रवेश है, विधवाओं को पहले लेना 
चाहिए। हमें विधवाओं के सम्बन्ध में अपना गिरा हुआ दृष्टि- 
कोण बदलना होगा। उन्हें सम्मान देना चाहिए। वे वन्द्‌- 
नीय संनन्‍्यासिनी है । 

हाँ, समाज मे इस बात की भी छूट होनी चाहिए कि यदि 
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विधवा-जीवनका आदर्श और अधिकार 


'कोई विधवा अपना पुनर्विवाह करना ही चाहती है, तो मजे से 
करे। उस के बेसा करने से हम नाराज क्यों हाँ? उसका वह 
अधिकार है। यदि समाज-हित के लिए बह स्वेच्छुया अपने 
अधिकार का उपयोग न करके तपश्चर्य्या का ब्रत अरहण करे; तब 
ओर बात है। धम तो यही है। परन्तु यदि ऐसा कोई न करे; 
विवाह करके साधारण जीवन ही बिचाना चाहे, तो हमें इस के 
लिए पूर्ण अनुमति ही नहीं, पृण सहयोग देना चाहिए। हाँ; सब 
विधवाओं को पुनर्विवाह कर ही छेना चाहिए! ऐसा प्रचार हम 
यदि न करें ओर उनमें संयम तथा शीछ का जीवन बिता कर 
समाज-सेवा की भावना भरें, तो अधिक अच्छा । फिर, समाज 
अपना मागे स्वर्य बना लेता है। देश, काल, परिस्थिति के अनु- 
सार सामाजिक नियम बनते-टूटते रहते हैं, जिन में कहीं-कहां 
'पान्र-विशेष को छूट भी रहती है। 

सो, विधवा का जीवन “अधवाः (मिस) की अपेक्षा 


अधिक चिन्तनीय नहीं है, न दमनीय ही है। अधवा से समाज 
को अधिक खतरा है। अधवापन ही वस्तुतः समाज का अद्या- 
चार है। इस अत्याचार को मिटाने के लिए एक बड़ा उपाय है 
कुछ बहनों का आत्म-तद्याग, जिसे हम 'विधव्य” कहते हैं। यदि 
पवित्र ओर तपोमय वेधव्य-जीवन सम्भव न हो, तो फिर पुन- 
विंवाह साधारण बात है। ; 
तीथ-स्थान 

धर्म में तीर्थ-स्थानों का भी महत्त्वपूण स्थान दै। किसी 

विशिष्ट प्रेरणाप्रद पवित्र स्थान को 'तोथ” कहते है। प्रत्येक जाति 
घर बुर 


सास्कृतिक और राजनीतिक तीर्थ 


के अपने तीर्थ होते है, हमार भी है। परल्तु दूसरों के तीथा से 
हमारे तीथो में जो.विशेषता है, देखने और समझने की चोज 
है। हमारे प्रत्येक तीथे के मूल में आध्यात्मिकता का पुट दै। 
यही सब से बड़ी विशेषता है। 
तीरथां की कई श्रेणियाँ है। कुछ तीथ सास्कृतिक होते हे, 
कुछ राजनेतिक ओर कुछ दूसर ढेंग के। सब में धम की भावना 
मुख्य है। जहाँ बेठ कर हमार ऋषियों ने तप तथा आत्म- 
चिन्तन करके हमें असर साहित्य दिया, वे हमार सास्क्रतिक तीर्थ 
है। हिमालय के किसी भी प्रदेश में चले जाइए, आप को एक 
प्रेरणा मिलेगी । इसी लिए वहाँ स्थान-स्थान पर बद्रीनारायण 
( बद्रिकाश्रम ), केदारनाथ आदि तीर्थ बना दिये गये दै। 
हिमालय की उपत्यका में ऋषिकेश-हरिद्वार आदि भी ऐसे ही 
तीथ है, जहाँ आज-कल साधारण बस्तियाँ दिखाई देती है। 
नेमिषारण्य भी हमारा सास्कृतिक तीथे है। तक्षशिछता, नालन्दा+ 
विक्रमशिला आदि भी हमार सास्क्ृतिक तीथ है, जो आज ध्व॑सा- 
वशेष हैं। काशी भी हमारा सास्क्ृतिक तीर्थ है, जिसमें राज- 
नीति की भी विशेषता रही दै। हिन्दी के परमाचाय पं० महा- 
वीर प्रसाद ह्विविदी का दोलतपुर वाछा वह घर हमारा पवित्र 
तीथ है, जहाँ वे जनमे ओर इतने दिन रहे। प्रयाग का “हिन्दी- 
साहित्य-सम्मेलन-भवन” हमारा सास्क्ृतिक तीथ है, जिसमे 
राजनीति का भी पुट है , क्योंकि यहीं से हिन्दी को राष्ट्रभाषा 


बनाने का कार्य-क्रम संचालित हुआ। विश्वकवि श्री रवीन्द्रनाथ 
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सप्त पुरियों की महत्ता 


ठाकुर का 'शान्ति-निकेतन! हमारे आधुनिक तीथो में प्रमुख है। 
जुद्दी ( कानपुर ) का वह्‌ घर हमारा अमर तीथ है, जहाँ वेंठ कर 
आचाय दिवेदी 'सरस्वती! की अचना किया करते थे। इसी 
तरह छोटे-बडे हमार सहखशः सास्क्ृतिक तीथ हैं, जहाँ जाने से 
हमें दवी प्रेरणा मिलती है । डे 

हमारे राजनेतिक पुराने तीर्थों में अयोध्या, मथुरा, माया 
( कनखल ), अवन्तिका ( उज्ञन ), द्वारका) काथ्बी ओर काशी 
ये सात मुख्य है। पूर्वकाछ मे समस्त भारतवर्ष का शासन 
इन्हीं सात केन्द्रों से होता था। उस समय यह देश अन्तर- 
राष्ट्रीय राजनीति का संचालन करता था। किसी निर्बेल देश 
को कोई सबल देश अन्यायपूर्वक जब द्वोच लेता था, तो वह 
( पद-दुलित देश ) इन सात प्रधान केन्द्रों में से किसी एक को 
शरण में जाता था और अपना मासरा उपस्थित करता था। यहाँ 
से उसे सहायता मिलती थी. और वह देश बन्धन-मुक्त होकर 
पुनः स्वतन्त्र होता था। इसी लिए कहा है--'सप्तेता सोक्ष- 
दायिका/?--ये सातो पुरी मुक्ति देने-दिलाने वाली हे। इन 
सातो शासन-केन्द्रों का राजनेतिक महत्त्व पुराणों में वर्णित है। 
कुछ भलक वेदों में भी है। ध्यान रखना चाहिए कि 'सप्तता 
मोक्ष-दायिकाः जिन केन्द्रों के लिए कहा गया है, उनमे दूसर 
तीर्थों के नाम नहीं हैं ; चार मुख्य 'धाम” भी अछग ढे। यदि 
राजनेतिक मुक्ति से अभिप्राय न होता, तो बद्रीनारायण, जगन्नाथ, 
रामेश्वर आदि धास भी साथ अवश्य रखे जाते। परन्तु ऐसा 
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, हमारे अर्वाचीन राजनीतिक तीथ 


नहीं किया गया। स्पष्ट ही वे हमार भ्रेरणाप्रद राजनतिक ' तीथ 
थै, जो बाद में आध्यात्मिक सात्र सान लिये गये ओर 'मुक्ति' या 
भोक्ष! से मतलब “जीवनमरण-राहित्य” लिया जाने छगा । पर 
कुछ भी हो, श्रद्धालु जनाँ ने इन त्ती्थो का अस्तित्व तो बनाये 
रखा। अयोध्या का राम से, मथुरा का कृष्ण से तथा काशी 
का विद्या-संसग से अधिक महत्त्व बढ़ा। काशी को फिर से 
विद्या-केन्द्र मह॒षि मालवीय ने बनाया | 

अर्वाचीन हमारे राजनेतिक तीर्थों में मेवाड़ का चित्तौड़ 
तथा हल्दीघाटी, छ॒त्रपति शिवाजी महाराज' के वे दुददंस दुगं, 
मौसी को रानी लक्ष्मीबाई का बह सप्राम-केन्द्र आदि मुख्य है। 
इसके बाद पूना का वह सकान, यद्‌ अभीतक कहीं हो, जहाँ 
हमारे राष्ट्रपितामह छोकसान्‍्य पं० बारूगंगाघर तिलक ने जन्म 
लिया था, प्रणम्य है। 'सेवाग्राम” का वह श्रद्धेय आश्रम, जहाँ 
राष्ट्रपिता महात्मा गान्धी बेठ कर राष्ट्र का संचालन करते थे, 
हमारा तीर्थ है। कलकते का 'मदहाजाति-सदन” हमारा राज- 
सेतिक तीर्थ है, जिसकी नीब नेताजी श्री सुभाषचन्द्र बोस ने 


रखी थी। वह घर भी हमारा तीथ है, जहाँ नेता जी ने जन्म 
छिया था। उस घर का वह कमरा हमारा परम तीथे है, जहा 
से बह असर सेनानी योगबल द्वारा हमे मुक्त करने के छिए कहाँ 
से कहाँ चछा गया था। प्रयाग का '्वराज्य-भवन! हमारा 
राजनतिक तीथ है और अमृतसर का 'जलियाँ वाला बाग! 
हमारा अविस्मरणीय तीथे है। ऐसे तीर्थों की यात्रा करने से 
जीवन को एफ रफूरति मिलती है। 


ड्५ 


तीथौं का महत्त्व और “मांहात्म्य” 


राष्ट्र के चारो सिरों पर हमारे चार “धाम! हैं, जो संम्कृति 
तथा आध्यात्मिकता के साथ राजनीति का पुट देते है। ऐसे 
महान्‌ तीथा की यात्रा करने से दुर्गंम पव॑त-श्रेणियाँ, समुद्र की 
उत्ताल तरंगें ओर दुस्तर नद-नदी आदि देखने को मिलते हैं। 
यह “आनुपद्धिक' फल है। इन तीर्था के वल पर ही हमारी 
राष्ट्रीय भावना भूतकाल में अखण्ड रही है ओर प्राकृतिक हुर्गम 
क्षेत्रों मे भ्रमण करने की साहसिक परम्परा हम में रही है। एक 
सदरासी भी हरिद्वार तथा टेहरी-प्रदेश को 'अपना' 
सममता रहा है और एक बंगाली या काश्मीरी भी 
उस प्रदेश में आत्मोयता रखता है, जहाँ हमारा रामेश्वर-धाम 
है। इन तीर्था के कारण ही हिन्दी राष्ट्र-भाषा का रूप घारण 
कर सकी, जिसका राजनेतिक महत्त्व आगे चल कर समम 
सें आया। 

सो हमारे तीथ साधारण नहीं है। श्रद्धालु जनों ने इन 
के अस्तित्व को बनाये रखा , यद्यपि इन के महत्त्व को “माहात्म्य” 
बना दिया। कुछ भी हो, उन्हों ने परम्परा स्थिर रखो। 
सीथ-यात्रा का महत्त्व है, पर उन के अनुष्ठान में भी बुद्धि 
चाहिए। आज कल देखा जाता है, बृद्धाएँ एक-एक पेसा 
जोडती है, जगन्नाथ जी के दर्शन करने जाने के छिए | 
वे अपने बच्चों को घी-दूध न देकर सूख्ली रोटियाँ खिलाती दे, 
तीर्थ जाने के लिये पेसा इकट्ठा करने की धुन में | घर के छोगा 
की कठिन बीमारी में भी वे पेसा इस आवश्यक काम में नहीं 
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नये राष्ट्रीय तीथे 


ठ्याती हैं । किसी तरह सौ-दो सो जोड़ कर जगन्नाथ जी चल 
देती हैं। कुछ रेछ-टिकट में दे दिये और कुछ तीर्था के धूर्ता 
ने ठग लिये | क्‍या इस से भगवान प्रसन्न होंगे ? अपना धर्म 
तो पाछन किया नहीं, बच्चों को अच्छी खुराक न दी, न उनके 
पढ़ाने में ही चार पेसे खचे किये | ओर, उस तरह जोड़ कर 
द्स-बीस दिन में सब फूँक दिया | यह धमम नहीं है। हाँ 
आवश्यक काम करके यदि कुछ बचे, तो मजे से सब परिवार 
चीथ-यात्रा करो, आनन्द छो ! यह भी जीवन का एक अंग है। 

तीर्था का सुधार करना भी जरूरो है। नये राष्ट्रीय तीर्थ 
का निर्माण भी आवश्यक दै। पूना मे तिछक-सन्द्र, और 
दोलतपुर या जुही,मे आचाये हिवेदी का 'सरस्वती-मन्दिरिः 
बनना चाहिए। इस के लिये राष्ट्रीय सरकार को ही थआगे 
आना चाहिए । 


' ब्रत और परे 


हमारे ब्रत तथा पे भी धर्म के मुख्य अंग है। ब्रत कहते 
हैं “उपवास ? को। पव का अथ है उल्लास-पूर्ण क्षण-त्यौहार। 

पहले हस 'ब्रत! का महत्त्व देखें। हमारे यहाँ अनेक ब्रत 
प्रचलित है। मास मे दो त्रत तो सर्वेमाल्य है, जो अब दम 
छोड़ते जा रहे है । दोनो पक्षों की एकादशी” तिथि हमारे ब्रत 
के लिए निश्चित की गयी थी। पन्द्रह दिन से जो कुछ पेट 
में गड़बड़ी रह जाती थी, वह चौबीस घटे के उपवास से ठीक 
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ब्ते का महत्त्व 


हो जाती थी ' शरीर शुद्ध हो जाता था। बच्चों को, और 
गर्भवती स्त्रियों को छोड़ शेष घर के सब लोग यह ब्रत रखा 
करते थे। एकादशी के दिन का बचा हुआ सब अन्न तथा घी 
आदि द्वादशी के दिन किसी अच्छे धम्म-गुरु को सादर समर्पित 
किया जाता था। जो ब्राह्मण-साधु जनता में घर्म-जागरण 
यथा सास्क्ृतिक अभ्युत्थान का ही पुण्य काय सदा करेंते थे, उनका 
और उन के कुटुम्च्र का जीवन-निर्वाह्‌ बहुत अच्छी तरह इससे 
हो जाता था। न कोई किसी से चन्द्रा साँगता था, न धर्म- 
प्रचार के लिए वेतनभोगी “उपदेशक'” रखे जाते थे। 'बड़े-बढ़े 
विद्वान्‌ तब निश्चिन्त हो कर वेसे बड़े-बड़े ग्रन्थ लिख कर हमारे 
साहित्य को समृद्ध करते थे, जिन पर आज भी - हम गयवें करते 
हैं। न किसी अन्थ पर कोई किसी से रायलटी लेता था,न 
पारिश्रमिक । यही कारण है कि उस समय वे ग्रन्थकार आप्न” 
सममे जाते थे ओर उनके वचनों का आदर होता था। समाज 
पर उन के जीवन-निर्वाह का कोई बोक भी न था। _ 
आजकल एकादशी आदि का त्रत विकृृत रूप 'में आ गया 
है। रोटी-दाल की जगह पेड़ा, बरफी ओर रबड़ी-मलाई 
खायी जाती है! पेट और खराब कर लिया जाता दे | 
द्वादशी को सीधा-दान की कोई बात हे नहीं। दिया भी; 
तो न जाने कहाँ पहुंच जाता है। इस तरह सकादशी-त्रत का 
क्या साहात्म्य ? वष भर में और भी शतशः ब्रव-विधान विविध 
उद्देश्यों से बनाये गए, जो चल रहे हैं; उसी तरह टूटी-फूटी दशा 
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हमारे राष्ट्रीय पर्व 


में। छुद्र छूटते-टूटते जाते हैं। जब हम उनकी उपयोगिता 
ओर पद्धति ही भूल-गये, तब वे कब तक चले? फिर भी; 
हमारी मा-बहने बहुत से ब्रत बड़ी निष्ठा से करती हे ओर अपनी- 
अपनी आत्मा को सन्‍्तोष देती है। आत्म-सन्तोष भी एक 
छाम ही है। कुछ न कुछ धामिक प्रवृत्ति भी बनी हुई है,। 

ब्रतों को ही तरह हमारे यहाँ पवे भी विशेष उद्देश्य से हैं। 
इन्हें हम कई श्रेणियों में विभक्त कर सकते हैं । होछी, दिवाढोी, 
. ओर दसहरा, ये तीन हमारे राष्ट्रीय पवर हैं । राष्ट्र का प्रत्येक जन 
इन में सम्मिलित होता हैे। रामनवमी, जन्म्राष्टटी आदि 
जयन्तियाँ ऐसे पव है, जिन में सास्कृतिक ओर राजनेतिक पु 
है। उपाकम ( रक्षा-बन्धन ) हमारा सास्क्ृतिक पर्व था, जो अब 
अत्यन्त विकृृत हो गया है । ५ 

हमने दीवाली, होलो, ओर दसहरा को राष्ट्रीय पे बतलाया 
है। इसका मतरूब यह कि इस देश के मुसलमानों को तथा 
ईसाइयों को भी ये तीनो पे सनाने चाहिए। इन का किसी 
सम्प्रदाय से कोई सम्बन्ध नहीं है। कुछ कहानियाँ इनके साथ 
जोड़ दी गयी हैं, जो बाद की चीज हे । यदि हिन्दू, मुसछमान 
और ईसाई, सब मिल कर एक साथ इन राष्ट्रीय प्रा को मानने 
लग, तो कितना अच्छा हो । उत्सव मनाने की विधि मे भेद हो 
जाय, यह अलग चोज् दै। दीवाली को हिन्दू लक्ष्मी जी की 
पूजा करते है, तो मुसलमान उस दिन जगमगातो हुई मस्जिद में 
विशेष नमाज पढ़ा करं ओर ईसाई इसी तरह सजे हुई दीप- 

द्दु 


राष्ट्रीय पर्व दीवालों 


सुशोभित गिरजाधघरों में विशेष प्राथना किया करं। होली ओर 
द्सहरा का पव॑ भी ऐसा, ही है। हम इन राष्ट्रीय पर्वा की 
व्याख्या और स्पष्ट करंगे। 

दीवाली का त्यौहार हमारा एक फसल का उद्धासपूर्ण खवागत 
है। मनुष्य ने,जब खेती करना सीखा होगा, तब पहली फसल 
कतकीं या खरीफ की हुई होगी। यह प्रकृति-प्रसाद ढे। चंती 
या रवी के लिये तो कृत्रिम रूप से जछ देने की आवश्यकता 
होती है, जो मनुष्य के दिमाग में बाद की चीज है। पहले यही 
कतकी शुरू हुई होगी। कार्तिक में खेत (ज्बार, मक्का, वाजरा आदि 
मोटे नाजों से ही नहीं, बासमती आदि देव-दुलूभ घानों से भी ) 
भर हुए पके रूप में सामने होते है। उस समय किसान को 
कुछ काम खेतों में करना नहीं होता है। बह फुसत के क्षण पाता 
है। छक्ष्मी उसके सामने नजर आती है, खेतो मे लहराती हुई । 
उसके खागत की वह तयारी करता है। वरसात के चार 
महीनों मे घर जो विकृत हो गये है, उन्हें वह ठीक करता है। 
सफाई ओर लिपाई-पुताई होती है। चारो ओर भकामक नज़र 
आता है। असावस्या की अंधेरी रात भी जगमगा उठती है। 
भारत कषक देश है। उसके यहाँ रूक््मी जी पधारती है। सत्र 
उत्फुछ्ल हो कर खुशी मनाते है, दिवाली करते है। इस तरह यह 
एक राष्ट्रीय फसली त्योहार है। सब को मानना चाहिए, -सले ही 
सम्प्रदाय-भेद से मनाने में किचित्‌ प्रकार-भेद हो । 

एक बात और सममने की है। बहुत पुराने समय से यह 
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नव सवत्‌ का उत्सव दीवाली 


लववर्षारम्भ का उत्सव रहा होगा। पहले हमारे यहाँ शरद 
से नव संबत्‌ का आरम्भ होता था, बाद मे बसन्‍्त से होने 
छूगा होगा | वेद में 'जीवेसम शरद: शतम्‌! आदि मंत्र इसकी 
'मनक देते हैं--हम सौ शरद्‌ जिय। वर्षा के अनन्तर शरद? 
ऋतु का प्रारम्भ होता है और शीत के प्रारम्भ होने तक यह 
रहती है, दो मास। बड़ी सुन्दर क्रतु होती है, न गरमी, न 
जाडा, न बरसाती कीचड । खाने के लिए नयी फसछ का घर 
में भरा हुआ विपुल अन्न। और, गोओं के लिए जंगल में चाहे 
जितना चारा। . खुब दूध-घी । केसी सुन्दर ऋतु ! इसी से नये 
वर्ष का आरम्भ मानते होंगे। इसमे भाषा-विज्ञान भी कुछ 
साक्षी देता है। “वर्ष” तथा (वर्षा? एक ही घातु से निष्पन्न हे। 
अच्द? भी वर्ष को कहते है। “अब्दः बादछ को भी कहते है। 
चप समाप्ति, अच्द-समाप्ति , अर्थात्‌ इस साल की चरसात गयी। 
नये जीवन का खागत। इस तरह वर्ष अथवा अब्द की समाप्ति 
'पर नवसंवत्त-आरम्भ होता होगा। एक फसल के कट चुकने 
पर ही दूसरा संवत्‌ चलना ठीक है। यों यह नव-संवत्‌ का भो 
उत्सव दीवाली है। 
होली दूसरा फस्ली त्योहार है। जब हम कुओं ओर नहरों से 
पानी देना जान गये, जब इतनी जानकारी सनुष्य को हो गयी, 
तब यह दूसरी फसछ चेती या रबी सामने आयी। “होल 
उस अधपके नाज को कहते है, जो इस समय खेतों मे तयार _ 
खड़ा होता हैं। किसान देख कर खुश होता हैँ ओर नाचता- 


दूसरा फसछी त्यौद्दार होली 


गाता है। यही 'होली?.या 'होलिका' त्योहार है। बहुत दिन 
बाद इसमें कई कहानियाँ भी मिठ्ठ गयीं आकर। उनका कुछ 
छाक्षणिक अर्थ भी प्रतीत होता है। प्रह्माद और आह्वाद या 
उल्लास एकार्थक शब्द है। हिरण्य सुबर्ण को कहते है। 
ह्रिण्यकशिपु ओर हिरण्याक्ष समात्ञ के जमींदार तथा पजीपति 
भी हो सकते है, जो जनता के प्रह्माद ( आह्वाद ) को अपने 
अत्याचारों से नष्ट करने मे छुछ उठा न धरते थे। पर बह उन 
किसानों का प्रह्नाद फिर भी मरा नहीं। वे फिर भी नाचते ही 
गाते रहे। हिरण्यकरि पु और हिरण्याक्ष ही समाप्त हो गये, 
नरसिंहों के हाथों ! 
इस तरह इस बडी फसल का यह त्यौहार होली है । 
दीवाली का त्योहार भी उसी तरह चलता रहा, चल रहा 
है। वह तो हमारा आदि पछं जान पड़ता है। हाँ, नया वर्ष 
शरद्‌ की अपेक्षा बसन्‍्त से अच्छा जान पडा। ग्डी फसल के 
बाद ही तो वर्ष' की समाप्ति समभी जाय। अब वर्ष! शब्द 
रूढ हो गया ; बारह मौस के एक चक्र में। शरद्‌ की ही तरह 


बसन्‍्त भी सुन्दर ऋतु है। एक विशेषता भी है। वर्षा-जन्य 
रोग जो सलेरिया ज्वर आदि शरद्‌ तक चलते हे, उनका बसस्त 
में नितान्‍्त अभाव | “एक बात और। प्रकृति मे भी नव 
जीवन दिखायी देता है। सब वृक्ष ओर लताएँ फल-फूलों से 
भरपूर | इसीलिए नव-संवत्सर बसन्त के प्रारम्भ (चेत) से 

- समझा जाने लगा। होली त्यौहार है पिछले वर्ष की सुन्दर 
समाप्ति का। इस तरह यह एक राष्ट्रीय पव है। 
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त्दै भर 
राजनंतिक पव दशहरा 


दसहरा--द्सहरा या विजयद्शमी भी हमारा राष्ट्रीय पर्व 
है--राजनेतिक। वर्षाकाल में हमारी फोजें जहाँ की तहाँ जस 
कर विश्रोंम -करती थीं ओर सेनापति छोग अपनी न ति का 
निर्धारंग करते थे। वर्षा के बाद दुर्गा-पूजन होता था। दुर्गा, 
शक्ति | दुर्गा-सप्तशती मे कथा हे कि एक राक्षस इतना प्रवरू 
ओर उत्पाती हो गया कि उस ने संसार में खलबी मचा दी। 
उसके आतंक से सब चस्त हो गये। चह किसी के मारे मरता 
नथा। सब देवता हार गये। तब कया हो। उस समय 
विष्णु ने अपनी शक्ति दी, न्ह्मा ने अपनी ओर रुद्र-इन्द्र आदि ने 
अपनी-अपनी शक्ति दी। सव की शक्तियाँ इकट्ठी हुईं, तो 
महाशक्ति दुर्गा का प्रादुर्भाव। इस दुर्गा या दुदमनीया शक्ति से 
उस महादानव का संहार हुआ ! यह हैँ संगठन-शक्ति। सिंह 
शक्ति का प्रतीक है। सो, दुर्गा-पूजन करके विज्ञय-द्शमी के 
दिन रण-यात्रा होती थी, विजय-प्रस्थात का यह महोत्सव । 
जब कोई विजेय न रहा, तब भी महोत्सव जारी रहा और हमारे 
उत्कष का एक प्रतीक यह अब भी है। इस तरह यह हमारा 
राष्ट्रीय पव है । 

अनन्तर श्री रामचन्द्र जी की विजय-यांत्रा का भी इससे 
सम्बन्ध हो गया। हम आज भी विजयदशमी उल्ासपूर्वक 
मनाते हैं और अनन्त काल तक मनाते रहेंगे। 

रासनवसी ओर जन्साष्टमी आदि के सम्बन्ध में विशेष कुछ 
कहना है ही नहीं। राम ओर कृष्ण के जयन्ती-उत्सव भी राष्ट्रीय 
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राष्ट्रीय जयन्ती-उत्सव 


पव हैं। कुछ छोग राम-नवभी और जन्माष्टमी को साम्प्रदायिक 
चीज समझते हैं, जो गलती है। राम और कृष्ण का किसी 
सम्प्रदाय-विशेष से कोई खास सम्बन्ध नहीं है। इसी लिए जैन 
ओर बोद्ध भी इन्हें अपने ढंग से मानते-मनाते है। देश केईसाई 
तथा मुसलमान भी कभी सममेंगे ही। अब ये उत्सव लोग ्रत 
के रूप मे सनाते हैं। सो तो कोई चात नहीं; पर कड़े अन्ध- 
परम्पराएँ ओर कुरीतियाँ चल पड़ी है, जो त्याज्य हैं। जन्माष्टमी 
के दिन रात के बारह बजे लोग स्नान करते हैं। कहते हैं-- 
जन्म हो गया, सूतक के स्नान करो | भला, प्रति वर्ष जन्म होता 
है श्री कृष्ण भगवान्‌ का क्या ? हम प्रति वर्ष जस्मोत्सव करते 
हैं, या उनका जन्म ही प्रति चर्षप होता है ? मल ने तो आधी रात 
को ज्लान करने को मना कियाद्वे। इससे भी बढ़ कर यह कि 
एक खीरे को चीर कर उसमें शालुग्राम को रख देते है ओर बारह 
बजे रात को उससे निकाल लछेते हैं ; यह कह कर कि जन्म हो 
गया। फिर उस खीरे को तराश कर प्रसाद बाँट देते है । मानो 
देवकी कोही -। क्ष्या कहा जाय! में तो कहीं भी खीरे 
का प्रसाद लेता ही नहीं हूं। ये मूखंता-पूण काम बन्द होने 
चाहिए 

उपाकर्म हमारा सांस्कृतिक पे था। वेद के विद्वान्‌ इस दिन 
विशिष्ट वेद्क विधियाँ सम्पन्न करते थे। यह हमारा अत्यन्त 
महत्त्वपूर्ण पवे आज अत्यन्त विक्रत दशा में है | ब्राह्मणों के छड़के 
दो-दो पेसे के लिए राखी बाँधते फिरते हैं। छोग सिर हिला 
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सास्क्ृतिल पे रक्षावन्धन 


न 


कर इनकार छर देते हे, तव खिसिया कर आगे चल देते है, फिर 
आगे। इस तरह दिन भर वेइज्जती कराते फिरते हैं। अब तो 
यह त्योहार इसी रूप में ठीक है कि लड़कियाँ राखी बॉँघे और 
अपने अभिभावकों से छड़-फगड़ कर साडी लें, रुपये लें। घर 
मे बढ़िया भोजन बने और सब मजे से वेठ कर उड़ायें। न वह 
उपाकर्म रहा; न वेदिक विधि । पर रक्षा-वन्धन जिस रूप में 
-सामने आ गया, वह एक पारिवारिक उल्लास है, सुन्द्र है । 

इसी तरह अन्यान्य व्रत्त-पवे हैं। कुछ कहीं संशोधन परि- 
मार्जन अपेक्षित है। होली की गाली-गछौज ओर गन्द्गी तो 
वनन्‍्द्‌ हो ही जानी चाहिए। रंग भी किसी पर जबदेस्ती न 
डालना चाहिए। गाओ-वबजाओ , अच्छे नाटकों का अभिनय 
करो , कोई शिष्ट मनोरंजन करो। यही तो उत्सव है। यदि 
शिष्ट मनोरंजन दोगे तो छोग उघर ही लग जायेंगे ' इस के 
विरुद्ध तुम 'पवित्र होली” के नाम से होली पर मुहरमी वाता- 
चरण पेदा करोगे, तो काम विगड़ जायगा | मसनोर॑जन-प्रधान 
यह उत्सव है। 

इसी तरह अन्यान्य ब्रत-पर्वो के रूवन्ध मे सममिए। यहाँ 
तो सभी बिपयों का थोडा-थोडा निदश भर किया जा रहा है। 


आज्ञा-पाल्न या अनुशासन 


माता, पिता, ज्येप्ठ बन्चु, आचाय आदि गुरुजन हमारा द्वित 
चाहते है। उन का अनुभव अधिक होता है। वे अपने ज्ञान 


सपा 


अनुगासन और कर्तव्य 


तथा अनुभव के बल पर हमे उचित आदेश-निदेश देते है। 
ऐसी दशा में उन्न के उन आदेश-निदशों का पृण भक्ति और श्रद्धा 
के साथ पालन करना हमारा धर्म है। इससे हमारा कल्याण 
होगा , हमें सुख-सम्रद्धि मिलेगी , हम संकटों से बचगे। कभी- 
कभो और कहीं-कहीं आज्ञा-पाल्न का अतिशय महत्त्व सम्पूण 
समाज के हित के लिए होता दे और इसी लिए समाज बसे 
आज्ञा-पालन के लिए जबदंस्ती भी करता दै। सेना मे आज्ञा- 
पालन बड़ी कडाई से कराया जाता छै , कारण, उस पर समाज 
की रक्षा-व्यवस्था अवलम्बित है। प्रत्येक सनिक को यह 
सोचने का अधिकार नहीं दे कि इस दिशा में हम गोली चलाव। 
यह सोचना सेनाध्यक्ष का काम है, जो ज्ञान मे श्रे८न्‍्ठ समझ कर 
डस काम पर नियुक्त किया गया है। जो आतज्ना पालन नहीं 
करता उसे सजा मिलती है । 

परन्तु इस धर्मानुष्ठान मे भी: बुद्धि की आवश्यकता दे । मान 
लीजिए, सेनाध्यक्ष क्षणिक उनन्‍्माद का शिकार हो जाय। उसका 
दिमाग क्षण भर में ही खराव हो गया और उसने अपने एक 
सेनिक को हुक्म दे दिया कि 'तू मुझे गोली से मार दे- मेरे ऊपर 
फायर कर दे ” तब उस सेनिक का कया कतेव्य द्? उसे तो 
शिक्षा मिल्ली है कि सदा अफसर का हुक्म मानो । तो क्‍या वह 
गोली चला कर अपने अफसर को मार दे ? उसका उस समय 
क्या धर्म है ? सेनिक-कतेव्य की उसे जो शिक्षा मिली है, उससे 
तो कहीं यह कहा नहीं गया था कि जब ऐसा हो, तो वह क्‍या 
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करे। न जाने किस समय क्‍या घटना घटे, कौन जानता है। 
कोई ज्योतिषी तो है नहीं। फिर, असंख्य जनों के साथ असंख्य 
घटनाएँ घट सकती हैं, एकदम अचिन्तित। तव फिर इन सब 
के लिए क्या-क्या निदेश दिये जायें। एक-एक घटना के भी देश,- 
काल तथा पात्र के भेद से अनन्त भेद हो सकते है। इसीलिए 
धर्म-निर्णय मे “अन्तरात्मा? को भी एक प्रमाण सनु ने माना है 
और श्री कृष्ण ने बुद्धि पर जोर दिया है। तोता-रटन्त सेनिक- 
कतेव्य जिसने याद किया होगा, अपनी बुद्धि जिसके न होगी, 
वह तुरन्त उसे मार देगा ओर फिर इस “धर्म' का पालन करने के 
पुरस्कार मे मृत्यु-दण्ड प्राप्त करेगा । "कोट साशेल' में वह मृत 
सेनाध्यक्ष गवाही देने न आयेगा कि इसका अपराध नहीं है , मेंने 
ही दिमाग की खराबी से इसे वेसी आज्ना दे दी थी। इसके 
विपरीत, यदि सेनिक मे विवेक-बुद्धि होगी, तो समझ जायगा 
कि इसके दिमाग मे कुछ खरावी आ गयी ददै। वह उसकी आज्ञा 
का पालन न करेगा ओर किसी तरह, उससे बड़े या छोटे, दूसरे 
सेनिक-अधिकारी को इसकी सूचना देगा। उचित कार वाई 
होगो ओर तब “आज्ञा! के न पालन करने के कारण उसे पारि- 
तोषिक मिलेगा। कारण, उस समय वह अधिकारी इस स्थिति 
मे न था कि उसकी आज्ञा का पालन किया जाता | 

दिमाग की खराबी मे, अज्नान मे या अतिशय क्रोधावेश में 
दी हुई आज्ञाओं पर विचार करने की जरूरत होती है। अकत्नान- 
अवस्था मे कुन्ती ने यदि द्रोपदी-विभाजन की आत्ना दे दी थी, 
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तो वह पाण्डवों को मान्य न होनी चाहिए थी। अतिशय 
क्रोधावेश में जमदग़्ि ने अपने पुत्र को आज्ञा दी कि तू अपनी मा 
का सिर काट दे, तो वह परशुराम को मान्य न होनी चाहिए थी। 
पिता के कहने पर मा का सिर काट लिया परशुराम ने; तो क्या 
कोई धम किया ९ उन्हें समय बचा जाना चाहिए था और फिर 
क्रोध कुछ शान्त होने पर समझा देना चाहिए था क्रि आप यह 
क्या कराने जा रहे थे । एक घधम्म दूसरे धरम को बाधा पहुंचावे, 
तो सोचने की बात है। पिता की आजा मानना घम है ओर 
मा की सेवा करना भी धम्म है। पिता की आजा न मानना 
अधम है ओर मा को हानि पहुंचाना भी अधर्म दै। अधिक वर 
किस मे है? पिता की आज्ञा मान कर सा को मार डालना क्या 
धम है ९ इससे समाज का क्‍या कल्याण ९ “धर्म यो बाधते धर्म: 
नस ॒धर्म:, कुर्व्॑म ततः--जो “धर्म' किसी दूसरे धर्म को बाधा 
पहुंचाये, वह धम नहीं है, कुब॒त्म है, पाप है! यदि बाधक प्रवछ 
हो तो अवश्य अल्पवल धर्म बाधित होगा। “अहिंसा? घम है। 
एक व्यापक नियम। अब कुछ छूट दी, अपवाद रखा-- 
आततायी को जान से मार देना चाहिए! यह “अपवाद' भी 
घम, आततायी को मार देना भी धर्म। डस मुझ्य और व्यापक 
नियम का एक अंश में बाध हुआ। परल्तु पिता की आज्ञा सान 
कर मा को मार देने में यह बात नहीं है। वहाँ सामान्य-विशेष- 
आव या उत्सगे-अपवाद रूप नहीं। दोनो खतस्त्र विधियाँ दँ-- 
पिता की आज्ञा मानना भो ओर माता के प्रतिकूछ आचरण का 
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मर 
निषेध भी। तब देखना होगा कि ओचित्य तथा समाज- 
कल्याण किघर है। सर्व सोच कर करना चाहिए। 

इसी तरह अज्ञानावस्था मे दी हुई आज्ञा का पालन उचित 
नहीं है। मान छो, आपके पिताजी को माह्म नहीं कि कुनेन 
का इब्जेक्शन मियादी ज्वर में न लेना चाहिए। उन्होने इतना 
सुन रखा द्वै कि कुनेन के इब्जेक्शन से ज्वर जाता रहता है। 
तुम मियादी ज्वर से पीडित हो गये। तुम्हारे पिताजी ने आज्ञा 
दी--कुनेन का इष्जेक्शन हे ले! तो क्या तुम उनकी आज्ना 
का पालन करोगे ? ऐसा करना धर्म है ? उनकी इस आज्ञा का 
पाछन किया, तो मर कर उन्हें दु ख-सागर मे डुवो दोगे । उनसे 
कहना होगा कि इस ज्वर में वह इृब्जेक्शन नहीं लिया जाता। 
इस समय उनकी आज्ञा का पालन करना धर्म नहीं हे। इस तत्त्व 
का न समझ कर तरह-तरह की कहानियाँ गढ दी गयी हे ! 

कुल्ती की उस आज्ना के सम्बन्ध मे जो कहानी हे. वह तो 
आदि से अन्त तक गछत है । कोई गेबार भी नया विवाह करके 
बहू को साथ छाता हुआ इतना उत्तावछ्ा नहीं देखा गया कि दूर 
से ही अपनी मा से चिल्ला कर कहे कि--मा, म आज एक 
वहुत बढ़िया चीज छाया हू” अजुन तो विद्वान्‌ और गम्भीर 
पुरुष थे। वच्चे नथे। फिर; बड़े और छोटे भाई साथ मे थे । 
अच्छा सान छो, वे हपोत्फुल्ल ओर उतावले ही हो गये थे, अपनी 
“चीज? प्रकट करने के लिए; तो भूठ क्‍यों वोले ? यह क्‍यों 
कहा कि "में एक बहुत अच्छी चीज “सिक्षा! से छाया हू ” मा से 
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भूठ ! और कोई मूठ बोलता है, तो अपनी प्रशंसा-उत्कष के 
लिए, या अपमान-अपकषे के लिए ९ वें तो रक्ष्य-वेध कर एक 
असाधारण गौरव के साथ द्रोपदी को छाये थे। क्या 'भीख' 
माँग कर कोई चीज छाने में इससे भी अधिक गौरव है ९ खेर 
यह भी मान लिया कि उन्होंने हड़बड़ी में 'भोख' का नाम ले 
लिया | तो, कुन्ती को उस बढ़िया चोज को देखने की इच्छा 
क्यों न हुई? अदूभुत चीज कोन- नहीं देखना चाहता है ९ 
नित्य तो वे भिक्षा-प्राप्त समाग्री संभांठ कर, रखती थीं और फिर 
सब को अपने हाथ से परोसती-देती थों। आज इतनी बढ़िया 
चीज का नाम सुन कर भीतर से ही केसे कह दिया कि 'बॉँट 
खाओ ९! क्या पाण्डव ऐसे भुखमरे थे कि दरवाजे पर ही सब 
खाने छगते थे ? इस आज्ञा से पाण्डवों को बहुत आम्रय तथा 
दुःख हुआ, बाद में कुन्तो को भी। वे अपने उस आज्ञा-दान पर 
पलछतायों भी! पर किया क्‍या जाता। पाण्डवों को आज्ञा- 
पालन जरूरी था । धरम था। पर वे उस आज्ञा को मान कर 
द्रोपदी को बाँट कर खा क्‍यों नहीं गये ? मावा की आज्ञा तो 
वेसी ही थी और खानेकी चीज सममत कर ही उन्होंने वेसी 
आज्ञा दी थी। कुछ भी हो, इस तरह की कहानियों से मति- 
अ्रम होता है और धर्माधमनिर्णय में इनसे सहायता नहीं मिलती । 
'उल्ठे बौड़मपन बढ़ता हे। हमें इतनी ही शिक्षा ग्रहण करनी 
चहिए कि इस तरह माता-पिता की आज्ञा का पाछन मत करो; 
जैसे कि पाण्डवों ने किया। बुद्धि-योग जरूरी चीज है, धर्म- 


बपकू 


विख्व्यापी श्राद्ध 


पनिर्णय करने के छिए। आँखें चाहिए अपनी | कहा है--यस्य 
'नाउस्ति खय॑प्रत्ना शास्त्र तस्थ करोति किमू ९--जिसके अपनी 
'बुद्धि है हो नहों, शास्त्र उसे क्या छाभ पहुँचा सकता है? गीता 
मे कहा हे--कि कर्म किसकर्मेति कवयोः्प्यत्र सोहिता--क्‍्या 
कतेव्य है और क्‍या अकतंव्य , इसका निर्णय करने मे बड़े-बड़े 
लोग भी गडबडा गये हें। 

साराश यह कि आज्ञा-पालन एक उत्तम धर्म है, पर अन्य 
धर्मो की तरह इसका भी स्वरूप सममने के लिए बुद्धि 
अपेक्षित हे । 


श्राद्ध और मृति पूजा 


धमम मे श्राद्ध तथा मूर्ति-पूजा का भी स्थान है| प्रत्येक समाज 
में श्राद--मतक-श्राद्ध-आप देख सकते हैं। बड़ें-बडे नेताओं 
और महात्माओं के जो भव्य स्मारक वनवाये जाते हैं, श्राद्ध के 
ही एक रूप हैं। 'समाधि' और मकबरे क्या हैं ९ श्राद्ध के एक 
रूप है। प्रत्येक व्यक्ति अपने माता-पिता का ऋणो होता ढे, भले 
ही समाज के लिए वे नगण्य हों। सव लोग अपने माता-पिता के 
अति कृतज्ञता प्रकट करना चाहते हैं। सब छोग वेसे स्मारक नहीं 
वनवा सकते है। इसके लिए एक मदह्दीने का एक पक्ष ही नियत 
कर दिया गया हे--/पिठ॒पक्ष' । छोग किसी दिन अपने पृवेजो 
का स्मरण कर, कुछ दान-पुण्य कर पूडी-खीर खाय॑, तो हज क्या ९ 
जो न करें, न करें। पर जो ऐसा श्राद्ध करें, तो हमारा ह्॒ज क्या ९ 
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समाज बुरा क्‍यों माने ? उस दिन कुछ छोगों को कोई भोजन 
कराता है, तो कराने दो। तुम छोग जब वेसे अनिष्ट जनों को 
पार्टियाँ देते हो, तब ये बेचारे सनातनी तुम्हारा तो खण्डन करते 
नहीं फिरते है ? किसी का खिलाया हुआ पितरों को पहुंचता है 
या नहीं, इस मंमट सें हम क्यों पड़ें। हम तो अपनी ऋृतज्ञता 
प्रकट करने के लिए बेसा करते है ओर इससे हमारी अन्तरात्मा 
प्रसन्‍न होती है| इसी लिये यह हमारा धम है| -यद्‌ इससे तुम्हें 
कोई कष्ट पहुंचता हो, तो बताओ । तब हम बिचार करेंगे कि यह 
धर्म क्या छोड़ दिया जाय ९ ज्यब तक ऐसा नहीं और हमारी 
तरात्मा को सन्‍्तोष मिलता है, ठीक है। तुम सिनेमा में 
संकड़ों रुपये फूक देते हो, अपना मन खुश करने के लिए। हमारा 
यह व्यय बेसा ही समझ लो ! 
मृर्ति-पूजा तो सभी देशां में है। बड़ी-बड़ी मूर्तियाँ सुन्दर 
स्थानों में खड़ी की जाती है। उनके प्रति सम्मान सी प्रकट किया 
जाता दे । उनका अपमान असद्य होता है । हम भी ऐसा ही करते 
हे । राम, कृष्ण, हनुमान आदि की सूत्तियाँ हम स्थापित करते है; 
तो बुरा क्या ९ हम उनके सामने हाथ्र जोड़ते है, तो आप हँसते 
हैं। परन्तु आप तीन रॉँगों के कपड़ों के एक जोड़ को, तिरंगे मंडे: 
को, जब बड़े ही अदव से सलामी देते ढै-ध्वजपूजन करते है; 
तब अपने ऊपर क्याँ नहीं हँसते ? हम सब छोग उस तरह ध्वज- 
वन्‍्दना करके राष्ट्र के प्रति सम्मान प्रकट करते है। यह प्रतीक- 
पूजा दै। सो, मृति-पूजा और ग्रतीक-पूजा संसार मे सदा रहेगी । 
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धर्म और इंद्रभक्ति 


जो मूर्ति-पूजा का खण्डन ढोल वजा कर किया करते है, उन्हें भी 
मृर्ति-पूजा करते मेंने देखा हे। इस लिए इस विषय पर अधिक 
कुछ लिखना व्यथ दै। हा, मन्दिरों मे भोग-पूजा पर छाखो- 
करोडों का व्यय अवश्य चिन्त्य हे । वह सव रुपया संस्कृति ओर 
संस्कृत भाषा के प्रचार-प्रसार मे लगना चांहिए। पूजा तो चार 
फूलों से, दो मालाओं से और तुलसी के चार दल्यों से पर्याप्त हे। 
'त्र॑ पुष्प फर्ल तोयम! बस, यही पूजा की साम्नी से पर्य्याप्त ढे । 
हमें अपनी अनन्त देवोत्तर धन-राशि बहुत अच्छे कामों मे सच 
करनी चाहिए। ' 


धर्म ओर इंशर-भक्ति 


इश्वर-भक्ति एक अलग चीज हे, ऐसा कह सकते हे हम; 
वर्तमान ईश्वर-भक्ति के भेदों तथा ढगो को देख कर | वबेसे, धम- 
शात्र मे ईश्वर-भक्ति तो नहीं, पर “आस्तिक्य' को कह्दी-कहीं धम 
के अंगों मे हम देखते हे। “आस्तिक्या' का मतलब दे ईश्वर की 
सत्ता मे या परलोक मे विश्वास। आस्तिक्य-बुद्धि से भी धर्म भे 
प्रेरणा मिलती है। बहुत से लोग हमारी सामाजिक व्यवस्था से 
तो नहीं डरते; पर ईश्वर की सत्ता तथा परलोक ( नरफ आदद ) 
के भय से डर कर ही अधम से हटते है। छुछ छोग ऐसे 8, जो 
कतेव्य-प्रेरणा से नहीं, खग-सुस के लोभ से ह्वी कितने हवी पुण्य 
'काय कर देते दे । इससे समाज को तो छाभ छी हुआ न ९ 

विपरीत फल भी निकला एँ। ईश्वर का नाम टेफर चालाक 
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भगवद्ठक्ति-विखसेवा 


लोगों ने दुनिया को धोखा भी खूब दिया है | अपने को परमेश्वर 
का दूत वता कर भोठ्दो जनता को कितनी बार शुपराह किया 
गया है। अधर्म फेलाये गये है । पर इसमें ईश्वर को सत्ता का 
क्या दोष ९ 
भगवान की भक्ति का अनन्त माहात्म्य है। भक्ति कहते हैं 
प्रेम को, जो सेवा से अभिव्यक्ति होती है | कोई हम से प्रेम करता 
है, यह केसे जान पड़ेगा ? वह हमें अच्छी-अच्छी चीज खिलाये- 
पिछाये, हमें सुख दे, दुख-ददढे मे काम आये, तब्र हम सममतते हैं 
कि यह हससे प्रेम करता है । यदि ऐसा न हों ओर वह मुँह से 
हमारा नाम भी लेता रहे, हमारे भरोसे भी रहे, तो हम यह न 
कहेंगे कि वह हमसे प्रेम करता है। “भक्ति' शब्द संत्कृत की जिस 
( भज ) धातु से वना है, उसका अर्थ भी 'सेवा करना! ही ढे। 
फलत: 'भगवद्धक्ति का अथ हुआ--भगवान की सेवा करना? | 
अच्छा तो भगवान्‌ हमें कहाँ मिल कि हम उनकी सेवा करे ९ 
हमें बतलाया गया है कि यह चराचर विश्व भगवान्‌ की विराद 
मूर्ति है, उनका शरोर है। इस की सेवा करना ही भगवान्‌ को 
भक्ति है। अपनी शक्ति के अनुसार विश्व-सेवा ही भगवद्धक्ति 
है। यदि हम मे अधिक शक्ति नहीं, तो अपने कुटुम्ब की ही 
अच्छी से अच्छी सेवा करे' ओर उसे सब तरह से अच्छा बनाने 
का. प्रयत्न करे | वह भो सप्तर ही है। जनता को ही जनादेन 
सममत कर उसको सेवा करने का विधान किया गया है। हिन्दू 
जाति में अनेक सम्प्रदाय दें, जिनमें वेष्णव-सम्प्रदाय बहुत प्रसिद्ध 
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करतेव्यपालन से ईच्वराराघन 


है। बेष्णव छोग भक्ति को प्रधानता देते हैं | वेष्णबों के मुख्य चार 
सम्प्रदाय हें और इन चारो के भक्ति-अन्‍्थों मे एक प्राचीन प्रमाण 
सर्वत्र उद्धृत मिलता है। इस से भगवान्‌ को प्रसन्न करने का एक 
सबसे उत्तम उपाय बताया गया है और उसमें यह भी कह दिया 
गया है कि इससे अतिरिक्त अन्य कोई भी उपाय या साधन ण्सा 
नहीं है, जिससे भगवान्‌ को प्रसन्‍न किया जा सके । चह सुन्दर 
मंत्र यह हे-- 
* वर्णाध्रामाचारबना पुत्देण पर पुमान। 
विष्णुरारा यते पन्‍्धा नान्यत्तत्तोपफारणम्‌ ॥ 

--कोई भी अपने वण तथा आश्रम के कतव्य-कर्मो का 
'विधिवन्‌ पालन करके ही विष्णु भगवान्‌ को प्रसन्‍न कर सकता है 
ओर इससे अतिरिक्त इन्हें प्रसन्‍न करने का कोई साधन 
ह ही नहीं। 

स्पष्ट हे किसामाजिक आचार--कतेज्य--पर जोर है । वात भी 
टीऊक। आपके पिता आप पर तभी प्रसन्न होंगे, जब आप अपने 
घरवालों को अच्छी तरह रखेंगे, छोटे भाई-वहनों से "स्नेह फा 
वर्ताव करके उन्हें सुखी रखंगे, मा तथा बड़े भाइयो का सम्मोन 
फरे गे ओर उनकी सेवा करेंगे तथा घर की सुख समृद्धि चढायगे। 
पिता की प्रसन्‍नता का अन्य साधन नहीं। यदि आपने ऐसा न 
किया, घर फी कोई चिस्ता न की और कह दिया हमे इससे 
क्या सतलूब ९ ओर घरवालों की छाती पर ही मुपत मे उबाते- 
पीते रहे, तो क्‍या तुम्हारे पिता जी प्रसन्‍न होंगे १ भले ही फिर 
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समाज के लिए हितकर उपासना 


तुम उनका नाम लेते रहो ओर चाहे उनका ध्यान करते रहो, वे ' 
तुमसे कुढेंगे | हम तो उसी से खुश रहेंगे, जो हमारे बगीचे को 
सेवार-सिगार कर अच्छी तरह रखे। जो उसे उजाड़ें और हमारे 
गीत गाये, उससे जी जछेगा । सो भगवद्धक्ति का सर्वोच्म रुप 
है अपने-अपने कर्तव्य का पालन करनी । 

आज विभिन्‍न रूपों मे जो भगवान्‌ की उपासना-भक्ति 
चालू है, उस पर मंगडने या वाद-विवाद करने की जरूरत नहीं 
है। सब को अपने रास्ते चलने ढो । हाँ, यदि किसी सम्प्रदाय भे 
भगवान्‌ की उपासना की कोई ऐसी पद्धति चात्म है, जिससे 
समाज को हानि पहुचती है, तो उस अंश का हमे विरोध करना 
होगा । किसी समय जद्बली छोग भगवान्‌ को प्रसन्न करने के 
पलिए नर-बलिदान देते थे। ससाज ने इस जघल्य कृत्य को रोक 
दिया । इस तरह, किसी सम्प्रदाय मे गौ-जेसे उपयोगी तथा 
सात्त्विक प्राणी को कत्छ करके भगवान्‌ की भक्ति की जाती हैं, 
तो उसे बन्द करना होगा, क्योंकि वेसा करना प्रत्यक्ष समान 
की हानि है। हा, समाज को हानि पहुंचाये बिना तुम कुछ भी 
करो, चाहे सन्ध्या-वन्दन करो, चाहे नमाज पढ़ो, चाहे हरि- 
कीतेन करो । 

इश्वर-भक्ति के नाम पर समाज से अनाचार फेलाना अपराध 
है। भगवान्‌ भ्री कृष्ण के नाम पर बडा अनाचार फेलाया गया 
है। उनके साथ गोपियों के वेसे सम्बन्ध की कल्पना करके जो 
त्तरह-तरह की लीछाएँ कल्पित की गयी है और 'रास! के नाम से 
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अपन 
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काणलीला का विकृत रुप 


मिनका प्रदर्श होता है, क्या ठोक हे ? हम यह भी देखते हैं कि 
अधिकतर इन लीलाओं की कल्पना 'बिरक्त' साधुओं ने की है । 
वंसे विरक्त महात्माओं ने जो उत्ताल श्ृद्वार रस की सरस 
क्रीडाओं का वैसा चणन किया है, उससे क्‍या समर्क| ऐसी सरल 
ऋोड़ाओ का वर्णन छे कि यहां उद्धुत नहीं कर सकते । इनके अनु- 
फरण पर ग्रामीण जानो से ज्यो संऊ्रेत-ब्यंज्ना को है, लडके- 
लडकियों पर उसका कया प्रभाव पडता है। मंने देखा, गेरण 
ऋपड़े पहने हुए संन्यासी छोग अपने आशअमियों में जब रास- 
लीटा कराते हैं, तो तन्‍्मय हो जाते है । उन्हे राम-छीला मे उस 
तरह तन्मय होते मेने कभी नहीं देखा । कृष्ण-लोछा के उत्कप-पू्ण 
ठंश प्रैस-चघ आदि का एकदम छोड दी द्विया गयादहदे। ऐसा 
जान पएउता 6 फ्ि प्रकृति-विरुद्ध जाने कः यह परिणाम है । चुद्ध 
भगवान्‌ बीत्राग थे। उन्होंने संसार छोड़ दिया ओर पढ़ा 
फास क्िया। परन्तु भेडे भी सिद्द बनने छग, तव ९ उनका 
अनुसरण करके छासो बौद्धभिश्लु बने। इुछ दिन तो दोऊ चढा- 
प्रवाह घा, पर छुद्ध ही दिन बाद प्राकृतिक वेग ने उस मेड फो 
नोड दिया | भिल्लुण्नो मे झामाचार फंठा। भयद्वुर प्रतिक्रिया 
ए१े। समाज में एक गहबडी फल गयी ' थचोद्रो की देखा-देसी 
बदिक हिल्‍्दुओं मे भो आज्न्म ब्रग्ययारियों की ज़मात वनों ! 
अनन्त 'आहित्य-अ्रगचारी' निझड पढ़े ' निरुस्से लोगों को एक 
जाड मिल गयी 'मेंप्स्स्थ' संन्यास दी ! पुतने छगे। घट घी- 
मछीदा कर्ण जाय ९ घोर छुद्ठु नहीं, तो दाग-विलास ही सही। 
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'रहस्यवाद' क्‍या है 


मसनसा, वाचा; कमंणा, तीन प्रकारों मे से दो तो निर्वाध प्राप्त हो 
गये ओर क्ृष्ण-गुणगान का सहारा मिल गया! एक नशा। 
कथा कहनेवाले भी “गोपी-प्रेम' पर ही भझूमने छगे | समाज पर 
इसका प्रभाव पड़ना ही था | 

यही नहीं, निर्गुण-निराकार भगवान्‌ के भक्तों ने भी यही 
सब किया है। 'सूफी' सन्‍्तों ने जो प्रेम-कथाएँ लिखी दे, क्या 
है? “दिमागी ऐय्याशी' ही तो है। यदि उनके चेढों ने कहा-- 
महाराज, यह क्या ? तो उत्तर मिल गया--हमारा इशारा 
सममो, किघर हैँ । यह तो सान्‍त की अनन्त की ओर जाने की 
व्यञ्लना है! बस, वहक गये छोग ! ऐसे ही काव्य आगे चलछ 
कर 'रहस्यवादी' नाम से हिन्दी में प्रचलित हुए ! 

हिन्दी के नूतन रहस्यवादी कवियों तथा काब्यों के बारे मे 
भी यही बात है। जो रहस्यवादी या छायावादी कवि हमारे 
सामने है, उनमें से कितने उस परकह्म परमात्मा से लीन रहने 
वाले है ९ रोते किसी के लिए है ओर कह यह देते है कि यह तो 
व्यज्ञना है उस अनन्त के प्रति। जब राष्ट्र अंग्रेजी राज्य से 
लड़ रहा था, तब ये रहस्यवादी कवि वेसी कविताएँ करके मोर्ज 
ले रहे थे। ये सब समाज की विक्ृतियाँ है। सब ने ईश्वर का 
सहारा लिया है। हमें इस तरह की ईश्वर-सक्ति से सावधान 
रहना चाहिए। 

सार्ग साफ है। ग्रहस्थाश्रम खीकार करो, कतंज्य का पालन 
करो । सुख और शबन्ति का यह मागे है। अवस्था के अनुसार 

११०८ 


न हिरण्यकणिपु वनों, ने प्रहमद्‌ बनों 


आश्रम-परिवतेन होगा। वर्णाश्रम के क्तंब्यों का पालन क्रो। 
यही भगवान्‌ की भक्ति है। यदि कोई ईश्वर की सत्ता नहीं 
मानता, पर सामाजिक नियसो का पालन करता हे, तो उससे 
भंगड़ने का कोई कारण नहीं है । कोई नास्तिक भी किसी इंश्वर 
भक्त से बचों चिढ़े, यदि समाज को उससे कोई हानि नहीं । हमे 
हिरण्यकशिपु के समान अनीम्वरवादी और प्रह्लाठ के समान 
ईैश््र-भक्त न होना चाहिए। हिरण्यकशिपु ने दुछ्ठता की। 
किसी का लडका यदि आध्यात्मिक विचार भिन्न रखता है, तो 
कया उसे वेसा दण्ड दिया जाय ९ परन्तु प्रह्मादजी का देखिए। 
श्री नर्सिह भगवान्‌ प्रकट होते है आर हिरिण्यकशिपु को पड कर 
उसका पेट फाडने लगते है। प्रह्माट भी सामने से है। थे 
भगवान्‌ से यह प्रापना नहीं करते कि 'भगवन्‌, आप इन्हें मारते 
क्यों है ९? इनकी चुद्धि शुद्ध कर दीजिए, जिससे ये आपके भक्त 
बन जाय / यदि वे ऐसी प्राधना बरतें, तो भगवान्‌ अवध्य 
अपने भक्त की बात मुनते। चीज दो नष्ट कर देने छी अपेक्षा 
डसे अच्छा घना देना अधिक अच्छा हैं। भगवान क्‍या नहीं 
“क्र सकते ? परन्तु प्रह्लाद चुपचाप से तमाशा देख्तेस्ट! 
सानो समभ रहे हो फि ईूम्वर की न मानने वाले दा ऐसा ही द॒ण्दी 
मिलना चारिए!। समाज के लिए एसी चुद्धि अच्छी नटी। जन 
हिसण्यकशिपु पा पेट फाड दिया गया, तम प्रहाद ने उस ( अपने 
पिता ) की सद्गाति के लिए सगयान्‌ से प्राथना बी ! रूस वया 
नतीजा नियला ९ 
१५९५० 


इंद्र का काम मत संभालो 


हम भगवान की भक्ति करते है ओर हमारा भाई नास्लिक है, 
ईश्वर या परलोक की सत्ता महीं मानता, तो इसके लिए हम उसे 
दण्ड न दंगे. न देना ही चाहिए। समाज ने जो नियम इस लोक 
की सुख-सम्रद्धि के छि7 बनाये है, उन्हें न मानने से दी हम 
किसी को यहां उचित दण्ड दे सकते है। इश्वर या परलोक की 
सत्ता सानना-न मानना अलग वात है। यदि कोई ंश्वर की 
सत्ता नहीं मानता ट और इंश्वरीय नियमों के अनुसार यह 
अपराथ है, तो ईश्वर की ओर से उसे दण्ड मिलेगा ही। हम 
चीच से क्यो कूद पड ९ महात्मा गान्धी का निधन होने के बाद 
जब कुछ महात्माजी के 'भक्तों' ने कुछ लोगो पर आक्रमण कर 
दिया, जिन्हें वे 'अपराबी' जनों के गिरोह” का सममते थे, तो वे 
भी पकड़े गये ओर उन्हें जेछ की यातनाए भुगतनी पड़ीं। 
महात्मा जी के अनुयायी ( कांग्रेसी जन ) सत्ताहढ़ थे। उन्होने 
ही इन 'महात्सा-भर्ता' को सजा दी। इसी तरह यदि कोई 
ईश्वर-भक्त किसी अनीश्वरबादी को फेबछ इसलिए सजा देगा कि 
वह ईश्वर-भक्त क्‍यों नहीं, तो ईश्वर-भक्त जी को ईश्वर अवश्य 
दण्ड देगा। उसका काम इन्होंने जो संभाल लिया ! ९ 


सामयिक तथा वर्गीय विधि-निषेध 
पहले कहा जा चुका है कि कुछ विधि-निषेध सामान्य 
( व्यापक ) होते है ओर कुछ विशेष। इसी तरह कुछ विधि- 
निपेध सामयिक भी होते है। कुछ समय के ,लिए कोई नियम 
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सामयिक विवि-निषेध 


चना दिया ज्ञाता हे और फिर उसके वाद वह्‌ शिथिल पड़ जाता 
है। हसारे यहाँ किसी समय समुद्र-यात्रा का निपेध कर दिया 
गया। यह एक सासयिक निपेव था। पहले हमारे यहाँ 
समुद्र-यात्रा को वहुत महत्त्व प्राप्त था। हमारे जहाज दूर-दूर 
तक जाते थे ओर संसार के बड़े-बड़े देशों से हमारा आयात- 
निर्यात का व्यापार ध्रा। श्री सत्यनारायण की कथा तो प्राय. , 
सभी हिन्दुओ ने सुनी होगी । उसमे भी समुद्रनयात्रा का वर्णन 
है। उससे पता चलता हे कि हमारे व्यापारी दृर-दूर तक 
जहाजी व्यापार करते थे | 

परन्तु एक समय कदाचित्‌ ऐसा आया, जब समुद्री राम्ते से 
देश को स्पतरा पैदा हो गया। याहरी शत्रुओं के इस भय का 
सामना करने के टिए सारतीय जनों की समुद्र-यात्रा निपिद्ध कर 
दी गयी, जिससे कि सब जहाज तथा कुशल नाविक यहीं रहें 
आर सम्भावित खतरे का मुकाचछा कर|। उस-बीस वर्ष तक 
एसा खतरा बना रहना कोई बटी बात नहीं है। इतने दिन तक 
लोग खाली नहीं घट समझते । सच किसी-न-फिसी काम मे छय 
गये होगे ओर फिर धीरें-बीरे वह जहाजी व्यवसाय ठोग मूल 
एी गये । अनल्तर वह 'समुद्र यात्रा का निपषेप” एक रूढि के रूप 
भे बहुत दिन तक चला। समय आया, जब हमें समुद्र-यात्रा 
परना जरूरी हो गया ओर तब बह रूढि अपने-आप भक्त 
ते गयी । 

एसी तरश बगे-विशेष के लिए भी नियम बनते हैं। हम 


हक । हे 


वर्गीय विधि-निषेध 


स्री-शिक्षा में ओर पुरुष-शिक्षा में कुछ अन्तर करते हैे। कुछ 
युवकों का दिमाग ज्ञान-विज्ञान की ओर न जा कर कछा-कोशल: 
की ओर अधिक प्रवृत्त होता है। ऐसी दशा में सभी को ज्ञानी- 
विज्ञानी बनाने के लिए जोर छगाना शक्ति का अपव्यय करना 
है। ज्ञान-विज्ञान को तरह छछित कछाओं का भी अपना महत्त्व 
है। इसीलिए सरसती की कछ्पना में पुस्तक के साथ वीणा भी 
रखी गयी है। किसी राष्ट्र को पूण सरस्वती तभी समझी जायगीं 
जब उसमें ज्ञान-विज्ञान के साथ ललित कछाओं का छेो समुचित 
योग हो। छरूलित कछाओं से जो रस मिलता है, उससे जीवन , 
सरस तथा आप्यायित होता है। ज्ञान-विज्ञान से दिमाग सुख- 
सम्रद्धि की सृष्टि करता है, पर वह बाह्य उपकरणों से प्राप्त होती है । 
ज्ञान मस्तिष्क की चीज है ओर कला हृदय की। खभावतः 
ञ्ली में ललित कछा का सुन्दर विकास हो सकता दै। संगीत के 
लिए जिस मधुर कण्ठ की आवश्तकता है, वह प्रकृति ने स्री को। 
ही दिया है। चित्र-कलछा आदि मे जिस भावोद्र क की आवश्यकता, 
है, वह स्त्री में अतिसुछभ है। काव्य मे भी भाव का ही प्राघान्य 
है। स्त्री का दिम,ग कछा मे अधिक चल सकता है, ज्ञान-विज्ञान 
की अपेक्षा । सों.स्त्री ने छोड़ दिया, शायद्‌ पुरुष की बराबरी 
करने के छलिए। इससे उसने अपनी विशेषता खो दी | पाक- 
विद्या पर स्त्री का अधिकार होना चाहिए, जो उससे छूट गया ! 
» बछ्ी-से-अच्छी चीज बनानेवाले पुरुष ( हलवाई ) ही. आपको 
मिलंगे। घर में छाखों मे नहीं, करोड़ों स्त्रियों मे शायद्‌ एकाघ: 
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सत्रीक्ता प्रद्ृत्ति-प्रदत्त क्षेत्र 


वेसी बढिया चीजें बना सके! वस्त्र सीने की कला मी स्त्री के 
हाथ से प्रायः जाती रही । इसे भी पुरुष-दर्जिया ने अपना 
लिया। चित्र-कला मे भी पुरुष ही आगे है। संगीत के भी 
परमाचाय पुरुष ही है। स्त्री को इन सब कलाओ के सीखने का 
अधिकार न हो, सो बात नहीं है । सब के लिए मार्ग खुछा है । 
पर इन्होने कलछा-पथ को दीन समझ कर छोड-सा दिया और 
पान-विन्नान की ढोड मे सम्मिलित हुई। परन्तु वह इनका 
प्रकृति-प्रदत्त क्षेत्र शायद वसा नहों हे। चर्लीं, पर पुन्प 
से आगे निवल्ना तो दृर- उसकी बरावरी पर भी न पहच सकी ! 
संसार मे उतने अधिप्फार हुए 2. उनमे से छ्री के बिये हुए पतले 
है ? भारत को अवश्य छीलावती जसी विदुपी को उत्पन्न करने 
का सौभाग्य प्राप्त 9, भिसने गणित पर क्षपपनी छाप बंढठायी। 
तासन-पिसान भें मी गार्यी तथा भेर्बी थ_ं नाम अमर है। पर 
ये तो अपवाद मात्र 9। एस सामान्य मी की बात कर रे £ 
लीलावती और गार्गी सब नहीं बस सगगी। ऊझोई रोझनता नह 
2 धन यडि संग सं 3] पर सं चेहि लि पिया शा साजोरए 


। 


कई 
६ 


हि लश ललित फडोओं थे का फायवमाीय बईट फरता: 
तो अधिक सफहता मिछती | संगीन सवा सिएएला आदि उनमे 
पर्गति यो, पा अड्नि 


में सजते 0 । पुरुष ने एन परशाणयस :साहि 
दस छेप्र मे उसकी सहायक नहीं +। 
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एक यात आणश। संसार का सुख्वरनन्न एश्ना ४8, हा 
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ज्यननय. अनीजलगटभीनीयाा 


पति-पत्नी एक-दसरे के पूरक दो 


नहीं है, दूसरे मे पोरुप नहीं है। दोनो मिल कर पृर्ण हो जाते 
है। स््रीभी उन्हीं विपयों को लेकर बी० ए० हे, जिन्हें लेकर 
पुरुष, तो कया सुख ? कुछ भेद हो, तो आकप्रण बढ़े ; उपयोगिता 
भो बढ़े। एक वी० ए० या साहितयरत्न हो,. तो दूसरे को संगीत- 
समंज्ञ होना चाहिए। तब एक-दूसरे से आकर्षिक होंगे। यह 
बात छूट गयी , इसी लिए जीवन बसा सरस नहीं रहा ! 

वेदों का पडंग अध्ययन कितना दुरूह् है, जानने वाले जानते 
है। यदि कोमलमति छात्राओ के लिए* वेदाध्ययन सामान्यतः 
निषिद्ध कर दिया गया ओर कल्ला-प्षेत्र मे उनकी प्रवृत्ति को 
उत्तेजन किसी समय दिया गया; तो बुरा क्या है ? सामान्यत 
बसा निषेध किया गया होगा , पर जो वेसी प्रचण्ड प्रतिभा 
रखती थीं, उधर प्रवृत्ति भो थी, उनके लिए मना थोडे ही था ! 
तभी तो वेद-सम्भ्रदाय से उन विहुपी महिर्वओं के नाम आते दे । 
यदि सामान्यतः कह दिया जाय कि “छडकियों को शुष्क वी० 
ए०-एम० ए० परीक्षाओं से अपना कोमल मस्तिष्क न टकराना 
चाहिए ; क्योंकि इससे उनका स्वास्थ्य नष्ट होता है ओर इसका 
मानव-सन्तति पर बुरा प्रभाव पड़ता दै। उन्हें साधारणत 
मेट्रिक तक शिक्षा प्राप्त करके कछा के किसी मधुर क्षेत्र से प्रगति 
करनी चाहिए , या घर-ग्रहस्थी का समुचित संचालन करके 
संसार को सुखमय बनाना चादिए ।” तो क्या स्त्री, पर अत्याचार 
कहा जायगा ९ विशिष्ट महिलाएँ बी० ए०, एम० ए० करंगी ही , 
“पर हम उन सद्मृहस्थ सहिराओं को कया कम महत्त्व दंगे 
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चर्ग-भद से विद्या-मेद 


नली 


इसी तरह कारीगरों ( श॒द्रो ) को गहन वेदाध्ययन भ सिर 
मारस को सना किया गया होगा । दस-बीस वप तक वे वेद 
फिर छोटे या लकड़ी की काररीगरी सीख, तो कघ जा कर 
उसमे निपुणता प्राप्त करगे ? साधारण शिक्षा ढी ओर अपने 
क्षेत्र के कला-कीशल में अभ्यास करने छंगे। आज-कल भी 
सोचा जा रहा £ कि मैट्रिक के अनस्तर दो बिभाग दर ब्यि 
जायगे : १-कल्य-कीशल फा २-प्तान-विज्ञान का। पुराने रूमय 
दोनो विभाग २-शुद्र-विद्या तथा +--द्विजाति-डिया ( 


आदि ) के विभाग फट्टे जा सदते शद्र शब्द से तो अव्य 
की गन्‍्ध तभी से आने लगी, जंब से एस ने इन्दे ऐव इृप्टि 
से देगा। 

सो, उस प्रफार बग-भेद से विद्या-भेद परना फोर अन्याय 


कि का 


कट । जे खेंगा्य के लिए कियी फिय रे प्यार होम अेय:ली भी 
रा लिया जात कोर गिल बगे को जाई कौ उरमें/स 
भी दिया जाता ;॥ जिस समय वह नियन पना था, उस समय 
व्या परिशखिति थी, ससझा हसे जान नरीं। जो एस सम 
सके, यहाँ ल्विय प्िया। पर हो न णोई बात तो गिगी ही 
यदि देसी फोर णत नरीं, तो था नियम इृठेगा ही। एस के 
अनुसार धर्म-निय्मों मे पर-पार होता ही रहता ै। पतन मधा 
यगे-विशेष को हष्टि से भी धम-लभेद ऐोता ८ 

धर्म और संरकृति 


कु 
सम्फृति एप प्रधकफ चीज 0 ।  सामान्यत परम सो सभी देगा 


ह। ट् ध्दू के 


धर्म और सस्कृति 


का--सानव मात्र का--एक हो सकता है, पर संस्कृति में सत्र 
मभिन्नता मिलेगी। प्रत्येक देश की अपनो संस्कृति होती है, जो 
परम्परागत भावनाओं की ग्रतिमूर्ति कही जा सकती है। हमारे 
'ऊपर सन्निहित वातावरण का प्रभाव पड़ता रहता हैे। यह 
प्रभाव संस्कार के रूप में परम्परया चलते-चलते एक ऐसा 
उयवस्थित रूप ग्रहण कर लेता है, जिसे हम 'सम्कृति' कहते हैं । 
संस्कृति में भावनाएँ, भापा, वेश-भूपा तथा रीति-रिवाज आदि 
अनेक बातों का सन्निवेश है। किसी देश की राष्ट्रीयता नष्ट 
करनी हो, तो वहाँ की संस्कृति नष्ट कर दो। आधार के न रहने 
पर जेसे बढ़िया से बढ़िया महल धड़ाम से गिर पड़ता है, उसी 
तरह संस्कृति-हीन जाति की जातीयता नष्ट हो जाती है । 

यहाँ हमें राष्ट्र, जाति तथा संस्कृति का स्वरूप ससम लेना 
चाहिए। किसी प्राकृतिक सोमा से परिवेष्टित प्रदेश-विशेष को 
राष्ट्र कहते हैं, यदि उसकी अपनी संस्कृति ओर सत्ता हो। उस 
राष्ट्र में परम्परो से जो जन-समूह रहता है, उसे जाति? कहते है । 
अंग्रेजी में इसी को 'नेशन' कहते हैं। जाति की जो विशेषता है, 
उसे ही संस्कृति कहते हैं। इंग्लिश एक जाति, इंग्लिस्वान राष्ट्र और 
उसकी अपनी इग्लिश संस्कृति। अफगान एक जाति, अफगा- 
निस्तान राष्ट्र ओर अफगानी संस्कृति। इसी तरह हिन्दू जाति, 
हिन्दुस्तान राष्ट्र ओर हिन्दुस्तानी संस्कृति। हिन्दू-संस्कृति ओर 
हिन्दुस्तानी संस्कृति एक ही बात द्वै। हिन्दू जाति है, सम्प्रदाय 
नहीं। इस जाति की अपनी विशेष संस्कृति है। उसका देश- 
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सस्कृति-भेद से राष्ट्रगविश्व 


वासियों को गव होना चाहिए। इस देश के लोग पारलोकिक 
बातों मे ईसाई या इस्ठामी मत महण करके सम्प्रदायतः ईसाई या 
मुसलमान हो गये, पर भारतीयता तो उनकी नष्ट न होगी न ९ 
'किसी भी मत को ग्रहण करके वे भारतीय ही रहेंगे। इस लिए, 
पारछोकिक उपासना आदि मे भेद रखते हुए भी वे सब संस्कृति 
से एक है। मुसलमान हो जाने से कोई अरवी या ईरानी नहीं 
हो जाता । इस चीज को न समभमने के कारण ही राष्ट्र मे अनेक 
चार संकट आया है ओर लाखो निरपराध मारे गये है, स्लियो 
की वे-इज्जती हुई दे ओर नन्हे वच्चे कत्छ किये गये द्वे । राष्ट्र 
का विभाजन इसी कारण हुआ । अन्यथा; कोई झंगडा न था। 
सम्प्रदाय-मभेद से राष्ट्रवबिपुव नहीं हुआ , संस्कृति-भेद से हुआ 
है। सम्प्रदाय तो हम से वेदिक, अवेदिक, आस्तिक, नास्तिक, 
जन, वोद्ध, आयेसमाजी, सनातनी आदि न जाने कितते हैं । 
इन में से फिर एक-एक के अनन्त भेद है । परल्तु संस्कृति सब 
, की एक है, भारतीय । इसी लिए कोई राष्ट्रीयता मे भेद नहीं ; 
'जातीयता में अन्तर नहीं। जिन छोगों ने इस्छाम के नास प्र 
यहाँ अरब तथा ईरान आदि देशों की संस्कृति चलानी चाही, 
उन्होंने भेद-भित्ति खड़ी कर दी ! हिन्दुस्तान कभी भी अरब 
या ईरान नहों बन सकता । पाकिस्तान बन जाने पर भी पश्चिमी 
पंजाब पंजाब ही दै। वहाँ जन-भाषा पंजाबी ही है, 
अरबी या फारसी नहीं। वहाँ के रीति-रिवाज भी अपने हैं। 
पंजाबी भाषा पर अब भी संस्कृत का प्रभाव है। हम छोग तो 
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जलवायु के अनुसार सस्क्ृति 


गाली देते समय किसी को गधे का बच्चा” ही कहते हैं, पर 
पश्चिमी पंजाब का सुसछूमान ऐसी जगह भी संस्कृत नहीं छोड़ता । 
वह कहता दे--खोते दा पुत्तर। यह 'पुत्तर' तो पंजाबी 
मुसलमान छोड़ नहीं सकता, क्योंकि सात-साषा गढ़ी नहीं 
जाती + परम्परा से आती है। पूर्वी बंगार पाकिस्तान में है, 
पर वहाँ जन-भाषा बंगछा है, जिसमें आधे से अधिक शब्द 
संस्कृत के है। फारसो-अरबी शब्दों का उच्चारण उन के लिए 
आफत है । उनकी छिपि भी भारतीय है, जो नागरी छिपि का 
ही रूपान्तर है। इसी तरह सिन्धी मुसलमान की अपनी संस्कृति 
है। परन्‍्तु अद्रदर्शी जनों ने कुछ विशेष ( ऊपरी ) बातों को 
ले कर संस्क्ृति-भेद खड़ा कर दिया। इस सजल-सरस राष्ट्र को 
रेगिस्तान बनाना चाहा | अरब मे पेड-पोधे बहुत कम होते दे ; 
इस लिए ई'धन की बेसी बहुतायत नहीं कि मुर्द जछाये जा सके। 
वहा मुद्दे गाड़े जाते है। इस देश के मुसलमानों ने भी मुर्दो को 
गाड़ना शुरू किया, क्‍योंकि अरब में ऐसा होता दै। यदि 
कुरान शरीफ में मुर्दो के गाड़ने की विधि है ओर देश-काछ के 
अनुसार उस में हेर-फेर करने की भी छूट नहीं है, तो हम माने 
लेते है कि अच्छा भाई, गाड़ो। परन्तु वेश-भूषा और रहन- 
खहन में भी अन्तर ? यह क्‍यों ९ 

इस देश के ईसाई ओर पारसी आदि भी अपनी-अपनी 
विशेषता रखते है। परन्तु भारतीयता उन्होंने छोड़ नहीं दी है। 
अभी सन्‌ १६४७ के दिसम्बर मे बम्बई से अ० भा० हिन्दी 
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तन 


राष्ट्र की सस्कृति 


साहित्य सम्मेलन का अधिवेशन था। में भी गया था। प॑० 
गोविन्ददह्॒भ पन्‍्त ने उद्घाटन किया था ओर श्री राहुल 
साकृत्यायन सभापत्ति थे। हम सब छोग मंच पर बेठे थे। 
उसी समय एक वृद्ध महिला सासने बेठी महिलाओं में से उठीं 
ओर सीधी मंच पर चढ़ आयी। डस के केश एकद्म श्वेत थे। 
ओर वह केसरिया साडी पहने थी। हाथ मे उसके दो नारियल 
थे। उसने मंच पर आ कर; पन्‍्तजी को प्रणाम किया, दोनो 
हाथ जोड कर , सिर नीचा करके । ओर, उन्हें एक नारियल 
तथा एक अशर्फी भेंट की। इसी तरह राहुलजी को प्रणाम करके 
एक नारियछ और एक अशर्फी भेंट की । फिर पीछे छोट गयी 
और अपनो जगह जा बेठी। मालूम हुआ कि वह एक उच्च 
घराने की पारसी महिलू दे ओर बम्बई'मे जब भी कोई राष्ट्रीय 
महोत्सव होता ढ्वे, इसी प्रकार यह अपनी श्रद्धा प्रकट करती है। 
में ने सोचा, यदि भारतीय मुसलमानों मे भी ऐसी ही भारतीयता 
होती, भारतीय संस्कृति की ऐसी ही छाप होतो, तो क्या कहना 
थ।। वे हमे नारियल खाने के लिए दे सकते हैं, हमारा सम्मान 
भो करेंगे , पर नारियल भेंट कर के कभी भी सम्मान प्रकट न 
करगे । कारण, यह एक भारतीय ढेँग है सम्मान प्रकट करने 
का! वे देखेंगे कि अरब या ईरान मे कंसे सम्मान प्रकट किया 
जाता है। उसा तरह वे हमारा सम्मान करेंगे। कितना 
अन्तर ? यही अन्तर राष्ट्र-मेद का कारण हुआ | 

हम किसी भी सम्प्रदाय के हों, सब भारतीय है। भारतीय 
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डेश और सस्क्ृति 


संस्कृति की उपासना हमारा धमम है। संस्कृति हमारा जीवन 
है। हम इसे छोड़ नहीं सकते ; हम से यह छूट नहीं सकती। 
जो छोग किसी प्रदेश मे अरब या इरान की संस्कृति छाना 
चाहते है, वे अपने प्रयास में कभी भी सफल नहीं हो सकते। 
देश-भेद से संस्कृति-भेद होता है। भारत का कोई भी प्रदेश 
अरब केसे बन सकता है ९ 

सो, एक राष्ट्र में अनेक संस्कृतियों की वात करना अन्नान हे, 
अधम है , क्योंकि इससे जनता में सतिश्रम पेदा होता है। 
अपनी संस्क्रति की अखण्ड धारा के प्रति हमारे मन में सम्मान 
होना चाहिए। इसके संरक्षण के लिए उपाय चाहिए। एक 
राछ्ठ एक जाति, एक संस्क्ृति , फिर सम्प्रदाय और मत-मतान्‍्तर 
चाहे जितने हों। इस तत्त्व को भरी-भाति समम लेना 
चाहिए। 

हमे हे है, राजर्षि श्री पुरुपोचम दास जी टंडन ने 'एक- 
संघ्कतिवाद! का भण्डा ऊँचा किया है ओर राष्ट्रीय! नेताओं के 
उस भ्रम का निराकरण कर रहे है, जिसके कारण वे हिन्दू-सस्कृति 
ओर मुस्लिस संस्क्ति का राग अछापते आये हैं ओर जिसके 
परिणाम-खरूप राष्ट्र बहुत कुछ छिन्न-भिन्न हुआ | , 


बर्ण-व्यवस्था 
भारतीय आरयों ने अति प्राचीन कांर में समाज के 


सुसंचालन के लिए वर्ण-व्यवस्था की उद्धावना की थी। ससार 
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बुद्धि की प्रधानता 


में अपने ढँग की यह अद्वितीय समाज-व्यवस्था थी, जो यथापूब् 
द्याग पर अवलम्बित थी। बणे-व्यवस्था का ही यह प्रताप है 
कि आज तक हमारी संस्कृति सुस्थिर है, जब कि अनेक राष्ट्रों 
की संस्कृतियाँ न जाने कहाँ बिला गयीं। इस विपय को अच्छी 
तरह समझिए। 

ससार में समाज का संचालन मस्तिष्क से होता है। 
परन्तु मस्तिष्क चाहता भी घी-दूध है। '“समन्त्रि-मण्डल” राज्य 
करता है, सम्पूण राष्ट्र पप। दिमाग का खेल है। सबको रास्ता 
बतलाता है। राष्ट्र उन्हें--मन्त्रि-मण्डल के सदस्यों को--अच्छी 
तरह रखता है। उन्हें बडे-बड़े वेतन देता है, रहने के लिए 
महल देता है, बढ़िया मोटर देता दे, ओर जीवन की सब सामग्री 
प्रस्तुत करता है। ' राष्ट्र की रक्षा जो तलवार से करते हैं, वे भी 
सन्त्रिमण्डल के नीचे कास करते हे। शेष प्रजा में व्यापारी, 
किस;।न ओर कारीगर-मजदूर हैं, जो बहुत कुछ होने पर भी 
कुछ वेसे गिने नहीं जाते, उन दिमागी तथा फौजी ताकत वालों 
के सामने | सवत्र दिमागी शक्ति ऊपर रहती है। 

इस देश मे, पूवे काछ मे, जो दिमागी शक्ति में सर्वोपरि थे, 
उन्होंने अपूरब त्याग का परिचय दिया। वे सम्पूण समाज का 
संचालन करते रहे , पर राज्य करना दूसरों को सौंपा । वास्ति- 
विक राज्य तो वे करते थे--सम्पूण समाज का संचालन करते 
थे--परन्तु उसका फल दूसरों को देते थे, 'राजा? दूसरे थे। राजा 
महलों मे रहते थे ओर मजे करते थे। वे बुद्धिधन, तपस्वी राज- 
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बुद्धिवन, तपोधन, सन्तोपी समाजसेदी 


काज से प्रत्यक्ष॒तः अलग रहते थ्रे और गरीबी का जीवन बिताते 
थे। वे राजाओं के आश्रित न थे। जनता यदि कुछ दे देती 
थी, तो उसे पेट में डाल लेते थे ; अन्यथा खेतों से दाने वीन 
लाते थे, जो नाज काट लेने के वाद वहाँ पड़े रह जाते थे । 
जड्जल से घास-पात नो च लाते थे और नमक न मिले, तो बसा 
ही वह सब उबाल कर खा लेते थे। फिर भी बड़े सन्तुष्ट 
रह कर समाज की सेवा करते थे। ऐसे ही छोगों के लिए 
कहा है-- 
आठ गाँठ कौपीन में, अरु माजी विन्नु लौन ! 
(तुलसी' जो सन्तोष है, इन्द्र बापुरों कौन? 

इन्द्र के सिंहासन को भी वे तुच्छ समज्ञते थे, मामूली राज- 
पाट की तो बात ही क्या । इन तपस्वी जनों ने दिमाग का, 
दूसरा सुख-साधन व्यापार भी एक वर्ग को.सोंप दिया--छो, 
तुम छोग व्यापार-व्यवसाय करो। इस तरह यह वर्ग भी 
मालामाल होकर मजे करने लगा। शेष जनों को छुहार, बढ़ई- 
कुम्हार तथा चमंकार आदि की कारीगरी सोपी गयी । उस 
समय आज-कल की तरह कछा-कौशल की उंन्नति नहीं थी ; 
इसलिए इस वर्ग को वेसा महत्त्व नहीं मिला। महत्त्व तो 
आज भी ब्रेचारे कारीगरों को नहीं मिल रहा है। कारखानेदार 
( दे व्यदसायी-उ्यापारी ) ही सब महत्त्व तथा सुफल ले रहे 
हैं। इन बेचारों को तो रूखी-सूब्री रोटी मिल जाती है । 

कहने का मतलब इतना कि भारतोय आर्यो मे एक वर्ग _ 
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त्यागी-मेघावी समाजसचाहूक 


ऐसा सासने आया जो वुद्धि का धनी था, तेजस्वी था, ओर 
समाज-संचालन मे पूर्ण शक्तिमान्‌ था, फिर सोने मे सुगन्ध 
यह कि उस में सासारिक सुख-भोग की तृष्णा का नितान्त 
“अभाव था। उसने एक वर्ग को राज्य करने का सुख दिया; 
एक को “व्यापारी वसति लक्ष्मी” कह कर व्यापार सॉपा और एक 
'बरगे को साधारण कला-कोशलू या समाज-सेवा के दूसरे कामों 
में लगाया । अपने लिए काम सम्पूर्ण समाज की सेवा, उसका 
सर्वान्न-संचालन ओर उसके बदले गरीबी का जीवन । नि.सन्देह 
घर को ऐसा ही,योग्य पुरुष सुख-सम्रद्धि से भर-पूर कर सकता है; 
जिस मे वेसी पढुता हो कि योग्यता तथा शक्ति के अनुसार सब 
को काम बॉँट कर उनसे सब काम ठीक-ठीक कराता रहे, उन्हें 
निदृंश देता रहे और उन सब की सुख-सुविधा का पूरा प्रबन्ध 
रखे। उस मुखिया मे त्याग चाहिए। , घर के सब छोग सुख 
से रहें ओर परस्पर प्र म.बढ़े , इसी मे वह अपना सुख सममे। 
सबको बढिया वस्थ-आभूषण पहना कर बह स्वयं सोटा-माड़ा 
कपडा पहन कर निर्वाह करे, जरूरत पड़ने पर फटा-पुराना भी। 
ऐसी दशा मे उसका सेंम्मान बढ़ेगा ही, घटेगा नहीं। घर के 
सब लोग उसको सिर-माथे छेंगे, बाहर भी सम्मान मिलेगा । 
उसके लिए यह्‌ अ,ध्यात्मिक सुख ही सबोपरि है। ऐसे घर में 
सम्रद्धि बरसेगी, इसमे सन्देह नहीं। 

समूचे समाज में भी यदि ऐसे ल्यागी संचालक हों, तो क्‍या 
कहना । सम्भव है, किसी देश में कोई एकाध बेसा त्याग़ी-मेधावी 
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ब्राह्मण का व्राद्मणत्वाँ 


समाज-संचालक मिरू जाय। परन्तु कोटि-कोटि जनता के 
लिए एकाध त्यागी के जीवन से क्‍या बनेगा। एक भारत ही 
ऐसा देश है, जहाँ एक बहुत बड़े मेधावी बगगे ने बसे त्याग का 
आदश उपस्थित किया। इस वर्ग को श्राह्मण” कहा गया। 
त्रह्म' कहते है ज्ञान को ओर भगवान्‌ का नाम भी 'त्रह्म' है। 
जो ज्ञान-प्रधान होकर भगवान्‌ की उपासना के रूप में जनता 
की नि.स्वार्थ सेवा करते थे; वे '्राह्मण” कहलछाये। “त्रह्म' का 
शाव्दिक अर्थ है--बडे से वडा। जिसने बड़े से वडे समाज 
को अपना परिवार समझा, भगवान्‌ का विराट रूप समझ कर 
उसकी सेवा की, वह त्राह्मण | अपने ज्ञान, शक्ति तथा त्याग 
के कारण ब्राह्मण सर्वशक्तिसम्पन्न था, पर उसने भौतिक 
आधिपत्य स्वीकार न किया। इसीलिए बड़े-बड़े सम्राद भी 
उसके चरणों पर सिर रखुते थे। उसी परम्परा मे आये चाणक्य 
दिखायी देते है, जो बडे से वड़े साम्राज्यों के वनाने-बिगाडने 
को अद्भुत शक्ति रखते थे। चन्द्र॒गुप्र को सम्राट्‌ वना कर उसी 
के द्वारा सब काम कराया। वस्तुत. सव काम स्वयं करके श्रेय 
दूसरे को दिया ओर खुख-भोग से दूर रह कर साधारण जीवन 
बिताया । सम्राट चन्द्रगुप मह॒लों मे रहकर आनन्द लेते थे ओर 
चाणक्य अपनी फूस को भोपडी मे कुशों के आसन पर बवेठ कर 
सुशासन की बात सोचते थे। तभी बेसा साम्राज्य प्रतिष्ठित 
, हो सका। यही सम्बन्ध समर्थ गुरु रामदास ओर छत्रपति 
शिवाजी में रहा। शिवाजी के स्वराज-स्थापन में कितना त्राह्म 
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विद्या के वनी और सस्क्ृति के रक्षक 


बल लगा ओर कितना क्षात्र बछझ, इसके लिए यद्यपि कोई तुला 
नहीं है, पर समथ का ओर छत्नपति का जीवन-बृत्त पढ़ने से 
सब सामने आ जाता है। 

सुसछमानी शासन: काछ तक ब्राह्मण अपने कतेव्य पर डटे 
रहे । किसी त्यागी का छड़का भी त्यागी ही हो, ऐसी बात 
नहीं। परन्तु कोटि-कोटि न्राह्मणजनों ने अपने पृवेजों 
की त्याग ओर तपस्या की परम्परा अपनायी। अपनी 
बुद्धि तथा शक्ति के अनुसार विरुद्ध परिस्थितियों मे भी अनल्त 
काल तक उन्होंने समाज की सेवा की। हमारा अनन्त समृद्ध 
संस्कृत-साहित्य उन्हींकी प्रतिभा तथा त्यागमय जीवन का फल 
है, जिससे हमारा सिर ऊँचा है ओर संसार की दृष्टि मे हम अब 
भी गये प्रकट करते हैं। हिल्दी-साहित्य को ही देखिए, इस बर्गे 
का महत्त्व सामने आयेगा। अंग्रेजी राज्य से जब हम लड रहे 
थे ओर सत्याग्रह चल रहा था, तो प्रत्येक आन्दोलन मे जितने 
वीर त्यागी जेल गये, उनमे पचपन प्रतिशत संख्या ब्राहक्षणों की 
, थी, शेष से ओर सब। त्याग मे ही नहीं, विद्या में भी वे किसी 
से, इस समय भी, पीछे नहीं है । रुस्कृत भाषा को तो ब्राह्मणों 
ने द्वी जीवित रखा, नहीं तो यह एक इतिहांस की चीज बन जाती। 
नागरी लिपि की रक्षा भी इन्हींके सहारे हुईं। अब, तो जागरण 
है, सबको अपनी भाषा तथा संस्कृति का अभिमान हो चढा है । 
यह सौभाग्य कभी ग्राप्त न होता, यदि उस भयद्भुर काल में चने 
चबा-चब! कर ये छोग वेदों की, सस्कृति की तथा अपनी लिपि 
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आज मी अग्मगण्य 


की रक्षा न करते। सब व्यापार-व्यवसाय में या उद्‌-फारसी 
पढ़ कर मुसलमान शासकों के दफ्तरों में छंगे थे। साधारण 
जनता तो चेतना-शूल्य होती ही है ! 

परन्तु मुसलमानी शासन-काल में ब्राह्मण ढीले पड़ गये। 
विदेशी संस्कृति का एक प्रवाह आया। हमारी वण्ण-व्यवस्था को 
धक्का छगा। छोग ब्राह्मणों के उस संस्कृति-रक्षण के महत्त्वपूणे 
काम को अवज्ञा की दृष्टि से देखने लगे। इनका सम्मान जाता 
रहा। 'पण्डिवजी” ओर 'मुन्शीजी' में सम्मान का अन्तर बहुत 
ज्यादा पड गया। पण्डितजी'” शब्द में ही वह बात भर गयी। 
लोगों ने मानना छोड़ दिया। बाछ-बच्चे भूखों मरने लगे | तब 
अंग्रेजी राज्य आने पर, ब्राह्मण भी नोकरी-चाकरी की ओर बढ़े। 
ओर क्या करते ? जमीन तो थी नहीं कि खेती करते । व्यापार 
के लिए पेसान था। व्यापार-बुद्धि एक दिन मे आ भी नहीं 
जाती है। फलतः अंग्रेजी सरकार की नौकरी में ये भी गये। 
बुद्धि थीही। बड़े-बड़े पदों पर पहुंचे। आज भी बड़े-बड़े 
विश्वविद्यालयों के ये सभ्चालक है। कवीन्द्र रवीन्द्रनाथ ठाकुर 
जेसे महर्षि इस युग मे भी ब्राह्मणों ने पेदा किये है। राजनीति 
के नेताओं में भी सबसे अधिक संख्या ब्राह्मणों की ही है। यह 
बुद्धि का खेल है, जिसमे त्याग की परम्परा का पुट है। 

यह सब है, पर हमें सानना पड़ेगा कि ब्राह्मण से जो बात 
उस समय थी, अब नहीं है। कारण चाहे जो समझ छ। अब 
तो नाम भर है। वण-व्यवस्था अपने असली रूप मे छिन्न- 


बे 


वे गये कर सकते हैं 


भिन्न हो चुकी है।. आगे राष्ट्र केसी समाज-ध्यवस्था अपनायेगा; 
नहीं कहा जा सकता। परन्तु एक त्याग-मृरुक परम्परा को 
उतना बड़ा बुद्धिशाढी वर्ग हजारों-छाखरों वष॑ तक चछाता रहा, 
यह कम आश्रय की वात नहीं है। इतने दिन वह त्याग की 
परम्परा चली, यही बहुत है। इस परम्परा के कारण जो आज 
भी गरीबी समेटे हुए समाज में परिस्थिति के अनुसार कुछ बदल 
कर काम कर रहे है, वे गये कर सकते है। गवे इस बात का 
कि उनको गरीबी उस त्यागमय समाज-सेवा का फल है, जो 
उनके पुरखों ने की। अन्यथा, परम्परा प्राप्त-धन या भू-भाग के 
स्वामी ये भी होते। किन्तु समाज सदा ही अतुर घन या 
भू-भाग किसी वगे के पास रहने नहीं देता। उसमें परिवर्तन 
हो रहा है। इस लिए, अपनी परम्परा-प्राप्त गरीबी के उत्कषे पर 
गये ही प्रकट करना चाहिए। साथ ही, समाज के साथ मिल 
कर आगे बढ़ना चाहिए। ब्राह्मण सदा वह्‌ कास करता रहा है, 
जो समाज के लिए जरूरी उसने समझा। जब एक समय ऐसा 
आया कि क्षत्रियों की तलवारों ने म्यान से बाहर मॉंकना कुछ 

कस कर दिया, तब ब्राह्मण ने शत्रु के विरुद्ध तछबार चमकायी' 
ओर रण में पेशवाई की। दक्षिण के पेशवा सुप्रसिद्ध हैं। सन्‌ 
१८४७ के स्वात्तन्त्य-युद्ध मे महारानी छक्ष्मीबाई ने जो रण-रंग 
प्रकट किया, जग-जाहिर है ।” लक्ष्मीबाई ब्राह्मग-कन्या ओर 

ब्राह्मण-बधू थीं, जिन्होंने क्षत्रिय सदों के सामने आदश उपस्थित 

किया। इसी तरह क्षत्रियों ओर वश्यों में भी ऐसे महापुरुष हुए 


ट। 
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वर्णव्यवस्था के अपवाद 


है, जिन्होंने ब्राह्मणत्व का आदुश उपस्थित किया--जनता का 
पथ-निर्देश किया। महात्मा गौतम बुद्ध और महात्मा गानन्‍्धी 
अत्यक्ष उदाहरण है। यही नहीं, शूद्र वर्ग ने भी ऐसे महात्मा 
उत्पन्न किये है, जिनका उपदेश ब्राह्मणों ने भी सिर-माथे लिया 
है। बेष्णबों मे ऐसे महात्माओं की बहुत बड़ी संख्या है। भक्त 
रंदास और भक्त नासदेव आदि के नाम विशेष रूप से लिये जा 
सकते हैं। इसका सतलूब यही हुआ कि वर्ण-व्यवस्था के होते 
हुए भी कोई ऐसा बन्धन नहीं रहा कि एक वर्ण का व्यक्ति 
आवश्यकता पड़ने पर और शक्ति होने पर इतर वर्ण का काम न 
कर सके ; या करे तो जनता उसे ग्रहण न करे । ऐसा केसे हो' 
सकता है। आवश्यकता पडने पर घर के सभी आदमी एक ही 
काम करते है, यद्यपि साधारणत: उनके काम बेंटे रहते है। मान 
लोजिए, घर के सब लोगों मे उनकी शक्ति के अनुसार काम बेंटे 
दे ओर एक के जिम्मे घर का सब पानी, भरना है। ठीक है, 

काम चल रहा है। किन्तु सममिए, यदि किसी समय घर से 
आग छग जाय, तो ९ , तब क्या उसी एक आदमी के भरोसे 
सब बेठे रहेंगे ओर घर जल जाने दंगे ? तब तो सभी धडे पकड 

कर पानी लेने दोड़ेगे। हाँ, जिनमे बिलकुछ शक्ति नहीं, या जो 

अन्य कामों में छगे है--सामान आदि निकाछ कर अछग कर 

रहे है, उनकी बात दूसरी है। इसी तरह समय पड़ने पर एक 

दूसरे के काम किये जाते रहे है। परन्तु ये सब अपवाद की 
बात हैं। प्रधान धाराएँ तो वे हैं ही; या रही ही है । 
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प्रजारजन का गलत अर्थ 


क्षत्रिय व॒ंग को भी देश मे महत्त्व ग्राप्त था, पर ब्राह्मण के 
बाद। महत्त्व तो होना ही चाहिए। अपनी तलवार से देश 
की रक्षा करना क्‍या कम महत्त्व की चीज है ९ प्रत्येक देश मे 
ऐसे शूर-बीर ( 'माशेल” ) वर्ग होते है। ये छोग राज-शासन 
करते थे, आनन्द लेते थे। जब कभी देश को शत्रु का भय पेदा 
हो, तो ये तलवार ले कर रणाद्भण मे कूद पडते थे। गये-गुजरे- 
जमाने में भी महाराणा प्रताप तथा छत्रपति शिवाजी महाराज- 
जेसे रत्न क्षत्रिय वर्ग ने दिये है। अब भी उनमे वही खून है। 
जाट ओर गूजर आदि भी क्षत्रिय बगे से ही है | गुरु गोविन्दर्सिह 
ने एक नया ही क्षत्रिय वर्ग उत्पन्न कर दिया, जो सिख नाम से 
प्रसिद्ध है। 
। अजा-रू्जन क्षत्रिय अपना मुख्य काम समभते थे। 'राजा 
अक्वतिरव्जनातः--प्रकृति ( प्रजा ) का रव्जन करे, सो राजा। 
प्रजा खुश रहे, यही उनकी चेष्टा रहती थी। प्रजा खुश रहे, यह्‌ 
ओर बात हे ओर प्रजा को खुश करना दूसरी। प्रजा खुश रहती 
है सुन्दर राज-व्यवस्था से ओर प्रजा को खुश करता है कोई 
राजा किसो कारण से। अन्यान्य धर्मों की तरह राजा के इस 
प्रकृतिर्जन का भी गछूत अर्थ किया गया और रामजी की 
पचित्र कथा मे शब्बूक-हत्या तथा स्रीता-परित्याग की कहानी 
जोड दी गयी | बेंचारा शम्बूक वन मे तप कर रहा था; तो प्रजा 
दी कया हानि थी ? तप तो अच्छी चीज है। क्या छोटे दर्ज 
का आदमी कोई अच्छा काम करे; तो वह केवछ इसी लिए बुरा 
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रू 


रामराज्यविययक गलन कहद्वानियाँ 


कहा जायगा कि वह छोटा हो कर वेसा अच्छा काम क्‍यों कर 
रहा है ? और यदि बुरा भी मान लिया जाय, तो मना कर 
“देना चाहिए या उसे जान से ही मार देना चाहिए ९ श्री रामचंद्र 
जी के पवित्र जीवन से इस कहानी का कोई मेल ही नहीं। एक 
ब्राह्मण के कहने से, उसे खुश करने के लिए, एक निर्दोप तपस्वी 
को जान से मार देना भो कोई 'प्रजा-रञज्जन! ऐ ? एक प्रजा को 
खुश करने के लिए दूसरी निरपराध प्रजा का गला काट देना कहा 
का न्याय है ? पर जब इस तरह का प्रजा-रज्जन घर्म सममा 
जाने लगा, तब राम-कथा में कहानियाँ मिलायी जाने लगीं। 
सीता-परित्याग की कहानी भी ऐसी ही ढे । एक घोबी की वात 
मे आ कर सीता को बियावान जंगल मे छुड़वा देना और फिर 
उस विशेष दशा मे । धोवी का 'रज्नन' ओर सीता का कत्ल | 
एक प्रजा के कहने से, उसे खुश करने के लिए, दूसरी प्रजा के गले 
पर छूरी । सीता भी तो राम की प्रजा ही थीं। उनकी अग्नि- 
परीक्षा हो चुकी थी, वशिष्ठ आदि गुरुओं ने उनकी पवित्रता की 
घोषणा कर दी थी , सो सव कुछ नहीं ओर एक धोबी की वह 
बोली-ठोली सब कुछ । उसे पकडवा कर जेल मे डालना था, 
जो बेसे प्रवाद-प्रचार का अपराधी था। मान छीजिए, हमारा 
कोई जन अपराधी ही है, पर हमने उसे ग्रहण कर लिया; तो 
-सममा जाता है कि हमने उसके अपराध साफ कर दिये। 
जिसे अंगीकार कर छिया, उसका निर्वाह महापुरुष का 
रूक्षण है--अज्जीकृत॑ सुकृतिनः परिपाल्यन्ति !! परन्तु 
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धर्मयुद्ध माने” भसायुद्ध' ॥!! 


राम से 3800 के .सथि धोखा किया! ऐसो दशा में क्‍या वे 
मर्य्यादोपुरुषो रहते हैं ? ऐसे कानों के कच्चे शासक क्या 
खाक शासन करंगे। ओर सीता के निकाल देने पर भी क्या 
वह प्रवाद जा सकता था, जिसके लिए वह कल्पना की गयी ९ 
£ अटपर्टांग कहानियाँ तब गढ़ी गयीं, जब धर्म का रूप छोग भूछ 
गये ओर छंकीर पीटने छगे। कह द्या--'प्रजा को खुश करने 
के लिए राम ने सीता तक को छोड दिया?” बेवकूफों ने यह 
भी नहीं समझा कि ऐसी कहानी जोड देने से राम मे देवत्व 
तो क्‍या, सनुष्यव्व भी न समझा जायगा । कोई हृदयहीन 
भी उस दशा में एक अबछा को ऐसे घोर बन मे न छुड़वा देगा, 
जहाँ भेडियो ओर बचेरों का राज्य हो | भूख-प्यास से तड़पा 
कर मार डालने की अपेक्षा तो तठबार का एक मटका अच्छा 
था | राम से तो ऋचटात्‌ क्ररतर' कृत्य कराया गया है, प्रजारंजन 
के नाम पर । 

इसी तरह “धर्म-युद्धो की व्याख्या भी बदल दी गयी। 
धर्म के लिए जो युद्ध हो 'वह धम-युद्ध! सीधी सी बात है, पर 
कहा जाने लगा कि रण मे बुद्धि-बल छूगाये “बिना, रण-चातुरी 
किये बिना, सीचे-सादे ढँग आमने-सामने जो 'भेंसा-युद्ध/ हो, 
वही पम-युद्धा है। थोडा भी बुद्धि का प्रयोग ( छछ-बल 
आदि ) हुआ, तो अधमं-युद्ध । इस व्याख्या ने भी बडा नाश 
किया । हमारी कितनी ही शक्ति बेकार गयी | 

किन्तु इसमें सन्देह नहीं कि क्षत्रिय वीरों ने. और क्षत्रिय 
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॥। 


५ बेश्यों का कर्तव्य 

वीराड्रनाओं ने जो जोहर दिखाये हे, उनकी समता अन्यत्र 
मिलना कठिन है। क्षत्रिय वीरों ने बहुत दिन तक तलवार की 
उपासना की । काल पा कर उसमें कुछ जंग छगी। किसी ने 
छोहे की जगह सोने को तलवार बनवा ली। तो भी, अभी 
बहुत कुछ है। हमें अपने इस वीर वर्ण पर बडा गये है, * 
भरोसा भी अभी है। 

वेदय का काम था व्यापार करना; खेती करना और गो- 
पालन करना। खेती और गो-पाछन के बाद ही व्यवसाय- 
वाणिज्य का नाम है--'कषिगोरक्षवाणिज्यम्‌ !! परन्तु क्षि तथा 
गो-रक्षण का कास छोड़ कर वेश्यों ने केवल व्यापार पर ही ध्यान 
दिया। फलत: कृपि की दशा वेसी नहीं सुधरी । दुग्ध-व्यवसाय 
भी जेखा दूसरे देशों मे है, हमारे यहाँ उसका सहख्राश भी 
नहीं ।+ गोशाछा आदि खोल कर गो-रक्षा करने में वेश्य-समाज 
ने करोड़ों रुपये खचे किये, पर इससे कहीं गो-रक्षा होती है | 
गो-रक्षा हमारे धर्म का अत्यधिक महत्त्वपूर्ण अद्ज है। भारत 
का शिव ( कल्याण ) बेल पर है, क्‍योंकि यह क्ृषिप्रधान देश 
है। गोदुग्ध हमारे लिए अम्रत है। गोदंश की रक्षा ओर बृद्धि 
तो दूर, यहाँ गरोहत्या होने छगी। दुर्भाग्य से यहाँ ऐसे लोग 
आये या पेदा हुए, जो भारतीय संस्कृति तथा धर्म के विरुद्ध गो- 
हत्या करना ही अपना धर्म समकने छगे। "“धर्म-कृत्य” के लिए 
गो-हत्या आवश्यक उन लोगों ने समझा । फूट डालने के लिए 
विदेशी शासकों ने ओर भी भड़काया। इस तरह अनन्त 
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म््ड 


*.  देधश्यों के समाजहितकर काम 


गी-हत्या हो गयी । अब हमारी राष्ट्रीय सरकार का कतंव्य है 
कि एक कानून बना कर इस राष्ट्रीय अपराध की समाप्ति सदा के 
लिए कर दे । 

वेश्य-समाज ने धन से समाज का उपकार किया है। जगह- 
जगह घर्मशालाएँ प्रायः उन्हीं की बनवायी हुई हे । संस्कृत को 
पाठशाल्ाएँ स्थान-स्थान पर धनी वेश्यों ने खोलीं, जहाँ छात्रों के 
भोजन आदि की भी व्यवस्था की। वहाँ पढ़-पढ कर न जाने 
कितने संस्कृत के विद्वान्‌ तेयार हुए। इसी तरह अस्यान्य 
समाजहितकर काम वेश्य-समाज ने किये दै। उन्होंने अपने 
अध्यवसाय से अनन्त लक्ष्मी पेदा की । न जाने कितने करोड़- 
पति वेश्य-समाज से हेँ। उनके पास जो धन है, समाज का है। 
किसी भी रूप में वह समाज के ही काम आयेगा। समाज- 
व्यवस्था आवश्यकतानुसार बदुछूती रहती हे, बदलेगी, पेर 
इससे उन छोगों पर अधिक्षेप केसे, जिन्होंने पुरानी व्यवस्था के 
अनुसार काम करके उत्कष प्राप्त किया है ९ 

झहवर्ग के भी दिन अब अच्छे आ रहे हैं। घडे ही धेय से 
इन बेचारों ने अपना-अपना कास किया ओर हिन्दू धर्म मे 
भावना दृढ़ रखी | इससे जाति को बल मिला है। अनेक 
चार भागवत घम, वेष्णव धर्म तथा आये-समाज आदि धार्मिक 
संस्थानों ने नीचे गिराये हुए इस बगे को ऊपर' लाने के अयद् 
किये। देश-काल के अनुसार कुछ सफलता भी,मिलो। परन्तु 
अब देश खतल्त्र हौ जाने से अधिक प्रगति होगी । 
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छुआछून का अर्थ भ्ौर अनर्थ 


धम में छुआछूत का स्थान है, पर किस तरह ? जिसने 
शराब पी रखी हो, उसे मत छुओ, उसके साथ मत खाभो, उसे 
मन्दिर में न जाने दो। जो व्यभिचारी ओर दुराचारी है, उससे 
संसग मत रखो, उसके हाथ का मत खाओ, उसे मन्दिर में मत 
लाने दो! और, जो अपवित्र दशा मे हो, जिसके कपड़ों से 
ओर शरीर से बदबू आ रही हो, उसके पास मद बठो और उसे 
मन्दिर आदि मे, सबके वीच मे, मत जाने दो। इसी तरह 
संक्रामक रोग के रोगियों के हाथ का मत खाओ, उनके पास मत 
बेठो, उन्हें मत छुओ। यही छुआछूत का असली मतलब है। 
बेचारे चमार ओर भड्ढी यदि भगवान्‌ के दुशन कर छेंगे तो क्या 
भगवान्‌ अपवित्र हो जायेंगे ? पर हाँ, मन्दिर-प्रवेश आदि के: 
लिए सत्याग्रह आदि करना ठीक नहीं है। यह तो अपने समाज 
में गड़बड़ पेलाना है। जो ऐसी प्रेरणा द, उनसे सावधान रहो। 
वे हरिजन-सेवा का सस्ता सार्टिफिकेट ले कर घाते में तुम से-- 
हरिजनों से--किसी जगह बोट लेने की चिन्ता में होंगे । “धीरे 
पके सो मीठा होय 7 परन्तु स्लामाजिक अधिकार के लिए 
अवश्य रगड़ना चाहिए। जिस घाट पर दूसरे छोग स्वान 
करते है, ये क्यों न कर ? सरकारी नोकरी आदि मे समानता 
आ ही गयी है। 
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ँ 


शान्तिपाठ 


सव॑ भवन्तु छुखिन 

कक | 

सवबव॑ सन्‍्तु निरामयाः | 
ैे 
सब॑ भद्राणि पश्यस्तु, 


मा कश्चिद्‌ दु.खभाग भवेतू ॥ 


॥ समाप्त 88 
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प्रात कुछ सम्सतियाँ 


धप्रशासी', अजमेर।--- 
“बाजपेयी जी ने समाछोचना के रूप में जो कुछ लिखा 
है, वह विद्यार्थियों, लेखकों, प्रन्थकारों ओर - 
पत्रकारों के अध्ययन तथा 
मनन की चीज दे!” 
सुप्रसिद्ध चिद्दान्‌ , प्रोफेतर शिवपूजन सहाय जी:-- 
धवर्माजी (श्री रामचन्द्र वर्मा ) की पुक्षक (“अच्छी 
हिन्दी” )पढने वाले छात्र इसे जरूर पढ़ेंगे। 
पढने से उन्हें छाभ होगा , उनकी 
तके-शक्ति बढ़ेगी और 
भ्रम दूर 
होगा । 
व्यग्य-विनोद का सी आनन्द आता है।” 
<दीदी', इलाहाबाद -- | 


” *“यह पुस्तक “अच्छी हिन्दी” के पूरक के रूप मे 
पढी _ जानी चाहिए।” 


क्ान्यकुष्ज”, छलनऊ --- ह 
“चर्मा जी भी वाजपेयी जी को पुस्तक से छाभ उठा 
कर अपनी “अच्छी हिन्दी! मे उचित 
परिष्कार करेंगे, इस बात की 
हमे पूण आशा है।” 
सुप्रसिद्ध विद्वान्‌ू सेठ कन्दैयालाछूजी पोह्ार:-- 
“हिल्दी के विद्यार्थी: ही नहीं, विद्वाव भी इससे 
बहुत कुछ- सीखंगे।” ेल्‍ 
आल इण्डिया रेडियो के डिप्टी डायरेक्टर, पण्डित श्री नारायण 
चतुर्वेदी :-- 
“इससे हिन्दी के बहुत-से भाषा-तत्त्वज्ञों के बहुत से 
भ्रमों का निवारण हो जायगा।” 
हिन्दी के सुप्रसिद्ध वैय्याकरण और अखिल भारतीय हिल्दी 
साहित्य सम्मेलन के भूतपूव सभापति, पण्डित अम्निकाप्रसाद 
बाजपेयी+-- ह 
“ऐसी बातें लिखी गयी है, जिनका समर्थन श्रत्येक 
भाषा-तत्वज्ञ को करना ही चाहिए।? 
सुप्रसिद्ध विद्वान, डाक्टर अमरनाथ मा:-- 
“महत्त्वपूण विषयों पर प्रकाश डाला है?” 





